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ਹ ਇਕ 
ਆ ਆ 
ਅਟੱਲ ਸੱਚਾਈ 
“ਕਿਸੇ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਸਥਾਰ ਅਤੇ ਰਹੁ-ਰੀਤ ਦਾ 
ਸਾਰਾ ਨਿਰਭਰ ਇਸ ਤੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚ 
ਰੱਬ ਦਾ ਕੀ ਸਰੂਪ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ_ ਹੈ ।” 


ਜਪੁਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 32 
[ਟੀਕਾਕਾਰ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ 


ਬਾਰੇ 
ਜਮਾਤ ਅਹਿਮਦੀਆ ਦੇ ਮੋਢੀ 
ਹਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਦੀ 


ਗਵਾਹੀ 

“ਜਿਸ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਸਰੀ ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਬ੍ਰਿਤਾਂਤ ਦਾ ਪਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਇਹ ਗਿਆਨ 
ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਇਹ ਉਹੋ ਹੀ ਮਰਦਿਖ਼ੁਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ 
ਮਾਇਆ ਦੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਪੜਦਿਆਂ ਨੂੰ ਪਾੜ ਕੇ ਅਤੇ 
ਨਿਰਮੂਲ ਰੀਤਾਂ ਤੇ ਰਸਮਾਂ ਦੇ ਬੰਧਨਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 
ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ ਸੀ । ਉਸ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਦੇ ਹਰ 
ਇਕ ਵਾਕ ਤੋਂ ਇਹ ਵਿਦਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰਸੰਦੇਹ 
ਉਹ ਉਹਨਾਂ ਲੌਕਾਂ ਵਿਚੋ ਸੀ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੇ 
ਹੱਥੀਂ ਸਾਫ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਉਰ 
ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ ਜ੍ਰਾਲਾ ਰਖ ਚਿੰਦਾ ਰੇ । 
[ਚਸ਼ਮਾ ਮਾਰਫਤ, ਪੰਨਾ 335 
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ਅਰੈਭਕ ਗੱਲ 
ਸਾਰਾਂ ਸਿੱਖ ਜਗਤ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਪੁੰਜ ਸੌ ਸਾਲਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਉਤਸਵ ਵੱਡੀ ਧੂਮ ਧਾਮ ਤੇ ਸਜ ਧਜ ਨਾਲ ਮਨਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਇਸ ਸੁਭਾਗ ਪੁਰਬ 
ਸਮੇ” ਜਮਾਤ ਅਹਿਮਦੀਆ ਵਲੋਂ' ਸ਼ਰਧਾਂਜਲੀ ਪਰਗਟ ਕਰਨ ਲਈ ਇਹ ਪੁਸਤਕ 


“ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਾਹਰਾਜ ਦਾ ਇਕ “ਈਜ਼ਵਰ ਵਾਦ” ਪੇਜ਼ ਕੀਤੀ ਜਾ 
ਰਹੀ ਹੈ । 


ਜਮਾਤ ਅਹਿਮਦੀਆ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਉਹਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਤੇ ਮਹਾਨ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹੱਥ 
ਆਪ ਆਪਣੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਵਲ ਖਿੱਚਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ 
ਸ਼ਰਬਤ ਪਿਆਓਦਾ ਹੈ, ਅਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਤਨ ਤੋਂ ਮਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਬਣਾ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਿਸ ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਅਵਤਰੇ, ਉਹ ਅਧਰਮੀ ਭਰਪੂਰ ਸੀ । 
ਵਧੌਰੇ ਲੋਕ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤੌਂ` ਬੇਮੁਖ ਹੋ ਕੋ ਆਪਣੇ ਨਿਜੀ ਕੌਮਾਂ 
ਧੈਧਿਆਂ ਵਿਚ ਰੂਝੇ ਹੋਏ ਸਨ ਅਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੇ ਹੀ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਂਕ “ਸਭੁ 
ਕਿਛੁ ਆਪਣਾ ਇਕ ਰਾਮੁ ਪਰਾਇਆ” ਦਾ ਵਰਤਾਰਾ ਵਰਤ ਰਿਹ ਸੀ । 


ਇਸ ਵਾਤਾਵਰਣ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਹੀ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਨਿਰਮਲ ਮਨ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪਿਆਰ ਦੀ ਤੜਪ ਉਤਪੈਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਸੀ ਤੋਂ ਆਪ 
ਜਗ ਤੋਂ ਮੋਹ ਸੌੜ ਕੇ ਦਿਨ-ਰਾਤ ਆਪਣੇ ਸਾਂਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ `ਦੇ _ਭਜਨ-ਸਿਮਰਨ 
ਵਿਚ ਹੀ ਜ੍ਰੱਟ ਗਏ ਸਨ । ਦੀਨ-ਧਰਮ ਦੀ ਸੇਵਾ ਤੇ ਲੌਕ ਭਲਈ ਲਈ ਆਪ 
ਨੇ ਦੇਸ਼ ਦੇਸ਼ਾਂਤਰਾਂ ਦਾ ਰਟਨ ਅਰੈਭ ਦਿੱਤਾ ਅਤੇ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾਂ ਜੀਵਨ ਹੀ_ਏਸੇ 
ਲੇਖੇ ਲਾਂ ਦਿੱਤਾ । ਸੋ ਅਜੋਹੇ ਰੱਬੀ-ਜੀਉੜੋ ਦੀ ਯਾਦ ਵੀ ਸਾਡੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 
ਧਰਮ ਦਾ ਮੁਖ ਐਗ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸੇ ਹੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਇਹ ਪੁਸਤਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਤ 
ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਜੂ ਇਸ ਮਹਾਨ ਬਜ਼ੁਤਗ ਦੀ ਯਾਂਦ ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸਿੱਖਿਆ 
ਦਾ ਵਰਨਣ ਉਸ ਬਜ਼ੁਰਗ ਵਲ ਮਨਸੂਬ ਹੋਣ ਵਾਲੀ ਦਲੋਰ ਤੇ ਬਹਾਦੁਰ ਜਾਤੀ 
ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਪਿਆਰ ਉਤ।ਨ ਕਤਨ ਦਾ ਕਾਰਣ ਬਣ ਸਕੇ । 
ਮਿਰਜ਼ਾ ਵਸੀਮ ਅਹਿਮਦ 
ਫਰਵਰੀ 1970 ਨਾਜ਼ਰ ਦਾਅਵਤੋ ਤਬਲੀਗ, ਕਾਦੀਆਂ 
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ਪਹਿਲਾ ਭਾਗ 


ਅੱਡ ਅੱਡ ਧਰਮਾਂ ਤੇ ਵੱਖ ਵੱਖ ਮੜਾਂ ਵਿਚ ਮੈਨੇ ਜਾਂਦੇ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਬਾਰੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
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9364 ਤੇ 
ਮਤ 


ਇਸ `ਜਗ ਵਿਚ ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਛੋਟੇ ਵੱਡੇ ਧਰਮ ਜਾਂ ਮਤਿ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ! 
ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਰੰਗ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਰੌਂਦ ਦਾ ਇਕਰਾਰ 
ਪਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਜਿੱਥੋਂ ਤਕ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਗ ਦਾ 
ਸਾਜਨਹਾਰ, ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ ਮਾਰਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਖੰਡਾਂ, ਮੰਡਲਾਂ 
ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ; ਇਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਵੀ ਧਰਮ ਜਾਂ ਮਤਿ ਨੂ 
ਕੋਈ ਮਤਿਭੇਦ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਹਾਂ, ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਕੇਰੋ ਜੇਹਾ ਹੈ, ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਗੁਣ ਤੇ 
ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਕੀ ਕੀ ਹਨ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਧਰਮਾਂ ਤੇ ਮਤਾਂ ਦੇ ਅੱਡ ਵਿਚਾਰ 
ਹਨ। 

ਜਗ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰੱਖਣ ਵਾਲੇ ਯਹੂਦੀ ਲੋਕ ਵੀ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹਾਂਦ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ । ਪਰ_ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸਰਾਈਲ 
ਕੁਲ ਦੇ ਲੌਕ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣ ਸਕਦੇ ਹਨ । ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਦੇਸ਼, 
ਜਾਤੀ, ਘਰਾਣੇ ਜਾਂ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੰਬੈਧਤ ਲੌਕ ਭਾਵੇਂ _ਓਹ_ ਕਿੰਨੇ ਹੀ ਧਰਮੀ 
ਤੇ ਸਦਾਚਾਰੀ ਕਿਉ” ਨਾ ਹੌਣ, ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਪਿਆਰ ਦੇ` ਪਾਤਰ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੇ 
ਅਤੇ ਨਾ ਉਸ ਦੀ ਐਮ੍ਰਿਤ ਮਈ ਬਾਣੀ ਹੀ ਸੁਣ ਸਕਦੇ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦੇ 
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ਸਿਧਾਂਤ ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੇ ਨਬੀ ਤੇ ਰਸੂਲ 
ਆਦਿ ਰੱਬੀ ਜੀਉੜੇ ਇਸਰਾਈਲ ਕੁਲ ਵਿਚ ਹੀ ਭੇਜੇ ਹਨ ਤੋਂ ਕਿਸੇਂ ਹੌਰ ਜਾਂਤੀ 
ਜੰ ਘਰਣੇ ਨੂੰ ਇਸ ਇਨਾਮ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਨਹੀਂ ਸਮਝਿਆ । ਇਸੇ ਕਾਰਨ 
ਹੀ ਯਹੂਦੀ ਲੌਕ ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਜਾਂਤੀ ਦੇ ਨਬੀਆਂ ਤੇ ਰਸੂਲਾਂ ਆਦਿ _ਅਵਤਾਰੀ 
੍ਰਖਾਂ ਨੂੰ ਮੈਨਣ ਤੇ ਸਤਿਕਾਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਹਨ । 

ਵਸਾਈਆਂ ਦੀ ਤੌਹੀਦ “ਤਿਗੜੇ” (ਤਸਲੀਸ) ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿਚ ਹੈ । 
ਓਹ ਪਿਤਾ, ਪੁੱਤਰ ਤੇ ਪਾਕ ਰੂਹ ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ 
ਤਿੰਨ ਤੇ ਤਿੰਨ ਇਕ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉ'ਦੇ ਹਨ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਓਂਹਨਾਂ 
ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਂ ਪ੍ਰਭੂ-ਪੁੱਤਰ ਸੂਲੀ ਤੇ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਮਰ ਗਿਆ 
ਸੀ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਗੇ ਦੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਪਾਪੀਆਂ ਤੇ ਦੁਰਾਚਾਰੀਆਂ ਲਈ ਵਟਾਂਦਰਾ 
(ਕਫ਼ਾਰਾ) ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ । ਹੁਣ ਜੇਹੜਾ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਹੁਕਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਦੀ ਇਸ 
ਸਲੀਬੀ ਮੌਤ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲਏਗਾਂ, ਉਹੋ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਰੋ 
ਸਕੋਗਾ। ਉਸ ਤੋਂ ਉਸ ਦੇ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪਿਛਲੇ ਪਾਪ ਜਾਂ ਗੁਨਾਹ ਬਾਰੇ ਕੋਈ 
ਪੂਛ ਗਿਛ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾਏਗੀ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਡੋਟੇ-ਵੱਡੇ ਪਾਪ ਤੇ 
ਗੁਨਾਹ ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣਗੇ । 

ਵੇਦਕ ਧਰਮ ਦੀ ਤੌਹੀਦ ਦਾ ਵੀ ਆਪਣਾ ਅੱਡਰਾਂ ਰੂਪ ਹੈ । ਹਿੰਦੂ-ਧਰਮ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਸ਼ਾਖ਼ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਹੈ । ਭਾਵੇ' ਇਸ ਸ਼ਾਖ਼ ਵਿਚ ਬੇਅੰਤ ਫਿਰਕੇ ਤੇਂ 
ਸੰਪਰਦਾਵਾਂ ਹਨ, ਪਰ ਉਹ ਸਭ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਦੇ ਮਹਾਨ ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਸਮਾਂ 


ਨਾਂ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ "=੍ਰੈਮੂਰਤੀ” ਜਾਂ 'ਤਸਲੀਸ” ਬ੍ਰ 
ਮਹੇਸ਼ ਦੇ ਤਿਗੜੇ ਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹੈ । ਈਸਾਈਆਂ ਦੀ ''ਤਸਲੀਸ” ਤੋਂ ਇਹ 
ਘਤੁਜਲੀਸ” ਬਹੁਤ ਪੁਰਾਣੀ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਕਿਤੇ ਸੰਪੂਰਣ ਵੀ ਹੈ। ਚੁਨਂਚਿ 


ਈਸਾਈ ਜਗਤ ਇਕ ਤਿੰਨ ਤੇ ਤਿੰਨ ਇਕ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਤਾਂ ਅਪਣਾਉ'ਦਾ ਹੈ, 


ਪਰ ਉਹ_ਏਹਨਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਵਿਚ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਂਰ ਦੀ ਵੰਡ ਕਰਨ ਤੋਂ ਅਸਮਰਥ 
ਹੈ; ਕਿਉਕਿ ਬਾਈਤਲ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ _ਉੱਕੀ ਹੀ ਚੁਪ ਸਾਧੀ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿ ਪਿਤਾ” 
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ਹੇ 


ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ, ਪਿਤਾ-ਪ੍ਰਭੂ ਹੋਣ ਦੀ ਹੈਸੀਅਤ ਵਿਚ, ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ, ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ ਹੋਣ 
ਦੀ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਅਤੇ ਪਾਕ-ਰੂਹ ਦੇ, ਪਾਕ-ਰੂਹ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਕੀ ਕੀ 
ਕਰਤਬ ਹਨ, ਕਿਉਕਿ ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਅੱਡੋ _ਅੱਡਰੀ ਹਸਤੀ ਵੀ ਤਾਂ ਮੈਨੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਅੱਡੋ ਅੱਡਰੀ ਹਸਤੀ ਦੇ ਇਸ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕਰਤਬ ਵੀ ਰੌਣੇ 
ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਇਸਦੇ ਟਾਕਰੇ ਤੇ ਸਨਾਂਤਨ ਧਰਨੇ ਨੇ ਜੌ_ਤ੍ਰੰ-ਮੂਰਤੀ ਦੱਸੀ 
ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਅੱਡੋਂ ਅੱਡਰੇ ਕਰਤਬ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿਤੇ ਚੌਝੇ ਹਨ । ਜੋਂ 
ਸਨਾਂਤਨ ਧਰਮੀ ਬ੍ਰਹਮਾ ਨੂੰ ਸਾਜਨਹਾਰ (ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਵਾਲਾ), ਵਿਸਣ੍ਹ ਨੂੰ 
ਪਾਲਨਹਾਰ (ਰਚਨਾ ਦੀ ਪਾਲਨਾਂ ਕਰਨ ਵਾਲਾ) ਤੋਂ ਸ਼ਿਵਜੀ ਨੂੰ ਮਾਰਨਹਾਰ (ਰਚਨਾ 
ਦਾ ਸੈਘਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾਂ) ਮੈਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸਨਾਤਨ ਧਰਮੀਆਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸਾਰ ਏਹ ਤਿੰਨੇ ਦੇਵਤੇ ਮਿਲ ਕੇ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਸਾਰਾ ਕਾਂਰ-ਵਿਹਾਰ 
ਜਲਾ ਰਹੇਂ ਤੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ । ਏਹਨਾਂ ਦੇ ਕਰਤਬਾਂ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਕੋਈ ਟਕਰਾਉ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਇਉ” ਕਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਤਿੰਨ 
ਵੱਡੇ ਗੁਣ ਸਨ; ਸਾਜਨਾ ਕਰਨਾ, ਪਾਲਨਾ ਕਰਨਾਂ ਤੇ ਸੈਘਾਰ ਕਰਨਾਂ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਤਿੰਨ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਤ੍ਰੈ-ਮੂਰਤੀ ਮੈਨ ਲਿਆ ਗਿਆ । 
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ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮੀਆਂ ਦਾ ਇਹ ਵੀ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਮੇ' ਸਮੇ ਅੱਤ ਅੱਡ ਸ਼ਕਲਾਂ ਤੇ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਨ 
ਕੀਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਸੋ_ਉਹ ਸਮੇ ਸਮੇਂ'`ਧਰਮ ਨੂੰ ਸਥਾਪਨ ਕਰਨ ਲਈ ਤੇ 
ਅਧਰਮੀ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਪਸ਼ੂਆਂ, ਪੰਡੀਆ, ਪਾੜ੍ਹ_ ਜਾਨਵਰਾਂ ਤੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ 
ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵੀ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਨ ਕਰਦਾਂ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 24 ਅਵਤਾਰ ਮੰਨੇਂ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋ £8 ਅਵਤਾਰ ਤਾਂ ਹੁਣ 
ਤਕ ਪਰਗਟ ਹੋਂ ਚੁੱਕੇ ਹਨ ਅਤੇ 24ਵਾਂ ਅਵਤਾਰ ਜਿਸ ਨੂੰ ਨਿਹਕਲੈਕ ਤੇ ਕਲਕੀ 
ਅਵਤਾਰ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਅਜੇ ਪਰਗਟ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਹੈ । ਇਸ 
ਅਵਤਾਰ ਨੂੰ ਉਹ ਹਿੰਦੂਆਂ ਲਈ ਨਿਹਕਲੌਕ, ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਲਈ ਇਮਾਮ ਮਹਿਦੀ 
ਤੇ ਈਸਾਈਆਂ ਲਈ ਮਸੀਹ ਮੈਨਦੇ ਹਨ, (ਵੇਖੋ ਰਸਾਲਾ ਸਤਿਗੁਗ, ਅਲਾਹਬਾਂਦ, 
ਸਤੈਬਰ 1941) 


ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੀ ਦੂਜੀ 'ਪ੍ਰਸਿਧ ਸ਼ਾਖ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਹੈ । ਭਾਵੇ' ਇਸ ਦੇ 
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ਮੋਢੀ 19ਵੀ" ਸਦੀ ਦੇ ਇਕ ਹਿੰਦੂ ਵਿਦਵਾਨ ਪੰਡਿਤ ਦਇਆ ਨੌਦ ਜੀ ਹੋਏ ਹਨ, 
ਪਰ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਵੇਦਿਕ ਧਰਮ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਣੀ ਤੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ 
ਸਾਖ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਸਗੋਂ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਂਰ ਇਸ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ 
ਆਦਿ ਕਾਲ ਵਿਚ ਜੋ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਜਾਂ _ਵੇਦਕ ਧਰਮ ਸੀ, ਉਹ ਓਹੋ ਹੀ ਸੀ, 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਜ ਕਲ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਅਪਣਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ 
ਫਿਰਕੇ ਤੇ ਸੇਪਰਦਾਵਾਂ ਮਗਰੋ” ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈਆਂ ਹਨ । ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਵਿਚ 
ਵੀ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਰੋੱਦ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਈਸ਼ਵਰ ਦੇ ਨਾਲ 
ਹੀ ਜੀਵ ਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਵੀ ਅਨਾਦੀ ਮੈਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਾਣੌ ਕਿ ਈਸ਼ਵਰ, 
ਜੀਵ ਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਅਨਾਦੀ ਹੋਣਾ ਵੀ ਇਕ ਤਿਗੜਾ (ਤਸਲੀਸ) ਹੀ ਹੈ । 
ਆਰੀਆ ਸਮਾਜੀਆਂ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਂ ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਸਾਜਿਆ 
ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਜੀਵ ਤੇ ਪ੍ਰਕਰਿਤੀ ਨੂੰ । ਏਹ ਤਿੰਨ ਹੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਹਨ। 
ਏਹ ਤਿੰਨੇ ਹੀ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਹਨ । ਨਾ ਏਹਨਾਂ ਦਾ ਕੋਈ ਆਦਿ ਹੈ ਤੇ 
ਨਾ ਔਤ । 

ਪਾਰਸੀ ਮਤਿ ਵਿਚ ਦੇ ਈਸ਼ਵਰ ਮੈਨੇ ਗਏ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਾਨਣ ਤੋਂ ਐਨ੍ਹੇਰਾ, ਦਿਨ ਤੇ ਰਾਤ, ਸੱਚ ਤੋਂ ਝੂਠ ਤੇ ਭਲਾਈ 
ਤੇ ਬੁਰਾਈ ਦੋ ਦੇ ਚੀਜ਼ਾਂ ਹਨ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਈਸ਼ਵਰ ਵੀ ਦੋ ਹਨ, ਇਕ “ਅਹਿਰਮਨ”? 
ਹੈ ਤੇ ਦੂਜਾ “ਯਜਦਾਂ”” ਹੈ । “ਅਹਿਰਮਨ”' ਤਾਂ ਬ੍ਰਾਈ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ ਤੇ “ਯਜ਼ਦਾਂ” 
ਨੇਕੀ ਦਾ 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਕਈ ਫ਼ਿਰਕਿਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਦੋ ਈਸ਼ਵਰਾਂ ਦੇ 
ਵਿਚਾਰ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ । ਵੇਦਾਂਤ ਮਤਿ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਤ ਹਿੰਦੂ ਦੋ ਈਸਵਰ ਮੰਨਦੇ 
ਹਨ । ਉਹ ਇਕ ਨੂੰ ਈਸ਼ਵਰ ਤੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਆਖਦੇ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦੇ 
ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਈਸ਼ਵਰ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਜੋ ਸਰਗੁਣ ਹੈ ਤੇ ਦੂਜਾ 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਹੈ, ਜੋ ਨਿਰਗੁਣ ਹੈ । ਸਾਂਖ ਸ਼ਾਸਤਰ ਵਿਚ ਕਪਲ ਰਿਸ਼ੀ ਨੇ ਦੋ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਮੈਨੀਆਂ ਹਨ, ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਤੇ ਪੁਰਸ਼ । ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਇਕ ਭੂਤਕ ਤੇ ਸਰੀਰਕ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ, 
ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਭੂਤਕ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਪੁਰਸ਼ ਇਕ ਆਲਮਗੀਰ ਆਤਮਾ ਹੈ, ਜੌਂ 
ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਤਾਕਤ ਨੂੰ ਉਭਾਰਦਾ ਹੈ । 


(606844464394/-0001601ਮੰਕ8600 


ਯਹੂਦੀ ਮਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਤਸੱਵਰ ਤੇ 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਇਹ ਇਕ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਰਾਜ 
ਦਾ ਜੋ ਵਿਚਾਰ ਹੈ, ਉਹ ਯਹੂਦੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਬਹੁਤ ਵਿਲਖਣ ਹੈ । ਇਹ ਅਜੀ' ਦਸ 
ਚੁੱਕੇ ਹਾਂ ਕਿ ਯਹੂਦੀ ਲੋਕ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕੇਵਲ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਜਾਤੀ ਹੀ, 
ਜੋ ਇਸਰਾਂਈਲ ਕੁਲ ਨਾਲ਼ ਸੰਬੋਧ ਰਖਦੀ ਹੈ, ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਬਣ ਸਕਦੀ 
ਹੈ। ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਜਾਤੀ ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਦਾ ਕੌਈ ਵਿਅਕਤੀ ਭਾਵੇ ਉਹ ਕਿੰਨਾ ਹੀ 
ਸਦਾਚਾਰੀ ਤੇ ਧਰਮੀ ਕਿਉ” ਨਾ ਹੌਵੇ ਅਤੇ ਉਹ ਦਿਨ-ਰਾਤ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਭਜਨ- 
ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਤੇ ਸਚਿਆਰ ਕਿਉਂ ਨਾਂ ਹੋਵੇ: ਉੱਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਪ੍ਰੇਮ ਤੇ ਭਲਾਈ ਕੁੱਟ ਕੁੱਟ ਕੇ ਕਿਉ' ਨਾਂ ਭਰੀ ਹੋਵੇ, ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਕਿਸੇ ਗੱਲ ਤੇ ਵੀ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾਂ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਅਕਾਸ਼ਬਾਣੀ 
ਨਾਲ ਨਿਵਾਜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਜਾਣੋ, ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਂਰ ਇਸ 
ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਰੱਬੁਲ ਆਲਮੀਨ (ਸਾਰੇ ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ) ਨਹੀ', ਸਗੋਂ ਰੁੱਬਲ ਯਹੂਦ ਦੇ ਰੱਬਲ ਇਸਰਾਈਲ 
(ਕੇਵਲ ਇਸਰਾਈਲ ਕੁਲ ਦੇ ਲੌਕਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ) ਹੈ । 


ਸਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਜਿਸ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸਨ, ਉਹ ਬੇਅੰਤ 
ਖੰਡਾਂ, ਮੰਹਲਾਂ ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਮਾਲਕ ਹੈ, ਉਸ ਦੀ ਰਬੂਬੀਅਤ 
(ਪਾਲਨ ਸਕਤੀ) ਆਮ ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ` ਹਰੇਕ ਕਾਲਾ ਤੇ ਗੋਰਾ, ਗਰੀਬ ਤੇ 
ਅਮੀਰ, ਪੂਰਬੀ ਤੋਂ ਪੱਛਮੀ, ਅਰਬੀ ਤੋਂ _ਅਜਮੀ (ਗੈਰ-ਅਰਬੀ); ਛੋਟਾ ਤੇ ਵੱਡਾ, 


6 


ਅਮਰੀਕਨ ਤੇ ਅਫ਼ਰੀਕਨ; ਯਹੂਦੀ ਤੇ ਗੈਰ-ਯਹੂਦੀ ਇਕ ਸਮਾਨ ਲਾਭ ਉਠਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ । ਉਸਦੀ ਮਿਹਰ ਦੇ ਬੂਹੇ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਲਈ ਖੁਲ੍ਹੋ ਹਨ ਤੇ ਸਦਾ ਹੀ 
ਖੁਲ੍ਹੇ ਰਹਿਣਗੇ; ਕਿਉਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਜੂਗ ਜੁਗ ਏਕੋ ਵੇਸ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਆਦੇਸ਼ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ । 
ਆਦਿ ਅਨੀਲੂ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗ ਏਕੋਂ ਵੇਸੁ । 
ਜਿਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 7 
ਅਰਥਾਤ--ਉਸ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਹੀ ਝੂਕੋ । ਜੋ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਆਦਿ ਹੈ 
ਤੇ ਅਨਾਦਿ ਹੈ, ਜਿਸ ਚੀ ਕੋਈ ਹਦਬੰਦੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਤੇ ਨਾਂ ਜਿਸ 
ਤੇ ਕਾਲ ਹੀ ਕਾਬੂ ਪਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਂਤ ਜੌ ਹਰੇਕ ਸਮੇ ਇਕੋ ਹੀ ਹਾਲਤ 
ਵਿਚ ਹੈ, ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਉਸਦਾ ਕੋਈ ਗੁਣ ਵੀ ਕਦੇ ਮੁੱਕ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾ 
ਹੀ ਸਦਾ ਲਈ ਅਲੌਪ ਰੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਿਕਟ- 
ਵਰਤੀ ਬਣਨ ਲਈ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜਾਤੀ, ਦੇਸ, ਇਲਾਕੇ, ਧਰਮ, ਜਾਤੀ, ਘਰਾਣੇ 
ਜਾਂ ਵੇਸ ਵਿਚੋਂ ਹੌਣਾ ਹੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ; ਸਗੋ ਹਰੇਕ ਭਲਾ ਤੇ ਧਰਮੀ ਖੈਦਾ, 
ਜੋ ਆਪਣੇ ਸੱਚੇ ਦਿਲ ਨਾਲ, ਆਪਣੀ ਸਰਧਾ ਅਨੁਸਾਰ, ਭਲੇ ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾਂ ਨਿਕਟ-ਵਰੜੀ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂ ਦੇ 
ਹਨ ਕਿ-- 


ਵਦੀ ਸੁ ਵਜ/ਂਗ ਨਾਨਕਾ ਸਚਾ ਵੇਖੈ ਸੋਇ । 

ਸਭਨੀ ਛਾਲਾ ਮਾਰੀਆਂ ਕਰਤਾ ਕਰੇ ਸੁ ਹੋਇ । 

ਅਗੈ ਜਾਤਿ ਨ ਜੌਰੁ ਹੈ ਅਗੇ ਜੀਉ ਨਵ । 

ਜਿਨ ਕੀ ਲੇਖੇ ਪਤਿ ਪਵੈ ਚੰਗੇ ਸੇਈ ਕੇਇ । 

[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸ: ਮ: 1. ਪੰਨਾ 469 

ਅਰਥਾਂਤ-ਬੁਰਾਈ ਚੰਗੀ_ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਹੇ ਨਾਨਕ ! 

ਉਹ ਸੱਚਾ ਪ੍ਰਭੂ ਸਭ ਕੁਝ ਵੇਖਦਾ ਹੈ; ਕੋਈ ਗੱਲ ਉਸ ਤੱ ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ । ਹਰ 
ਇਕ ਨੇ ਛਾਲ ਮਾਰੀ ਹੈ, ਪਰ ਜੋ ਕੁਝ ਸਾਂਜੈਨਹਾਰ ਕੈਰਦਾ "ਹੈ, ਉਹੋ ਹੀ ਰੁੰਦਾ 


ਗਿ ਜਾੀਾ6ਰਰਨਲ੍‌ਨ੍ੂ ੍‌੍:੍ਿਾ਼ਿੀੈ:ੱ!”ਨ; 
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ਹੈ, ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਜਾਤੀ ਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਾ ਕੋਈ ਮੁੱਲ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਕੇ ਤਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾ 
ਨਵੀਨ ਜੀਵਾਂ ਨਾਲ ਵਾਹ ਪੈਂਦਾਂ ਹੈ । ਉਹਨਾਂ ਲੌਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਘਟ 
ਹੋ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਆਦਰ ਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਉਹੋ ਹੀ ਭਲੇ 
ਕਹਾਉਣ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹਨ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸਬਦ ਤੋਂ ਇਹ_ਗੱਲ ਸਪਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਕੋਈ ਪ੍ਰਣੀ _ਆਂਪਣੀ_ਜ਼ਾਂਤ ਦੇ ਅਧਰ ਤੇ, ਅਤੇ 
ਜਾਂ ਆਪਣੇ ਬਲ ਨਾਲ ਆਦਰ ਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਪਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾਂ । 
ਹੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ 


ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸੀ 
ਬਾਬਾ ਬੋਲੀਐ _ਸਤਿ ਹੋਇ । 
ਉਤਮ ਸੇ ਦਰਿ ਉਤਮ ਕਰੀਅਹਿ ਨੀਚ ਕਰਮ ਬਹਿ ਰੋਇ । 
[ਜਿਰੀ ਰਾਂਗੁ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 15 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਭਾਈ ! ਉਹ ਬੋ੍‌ਲ ਬੋਲੋ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਮਾਣ ਤੇ ਸਤਿਕਾਰ 
ਹੋਵੇ, ਊਹੋ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਚੋਗੇ ਸਮਝੇ ਜਾਣਗੇ ਅਤੇ ਨੀਚ ਕਰਮਾਂ _ਦੇ ਪੱਲੇ 
ਰੋਣਾ-ਪਿਟਣ' ਹੀ ਪਵੇਗਾ; ਓਹ ਭਾਵੇ” ਕਿਜੇ ਹੀ ਦੇਸ਼, ਜਾਤੀ, ਘਰਾਣੇਂ ਜਾਂ ਬੰਸ 
ਵਿਚੋਂ ਕਿਉ” ਨਾ ਹੋਲ £ 
ਇਜ਼ ਤੋਂ ਵੀ _ਏਹੋਂ ਪਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੇਵਲ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾਂ ਕਿਸੇ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੇਸ, ਜਾਤੀ ਜਾਂ ਵਰਣ ਵਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਣਾਂ ਹੀ ਉੱਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿਚ ਸੁਰਖਰੂ ਨਹੀ” ਕਰ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ 
ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਸਗੋਂ” ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਆਦਰ ਪਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਸਾਧਨ ਸ਼ਭੇ- 
ਕਰਸ ਹੀ ਹਨ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ ਹੈ ਕਿ- 
ਜਿਤੁ ਬੋਲਿਐ ਪਤਿ ਪਾਈਐ ਸੌ ਬੋਲਿਆ ਪਰਵਾਣੁ । 
ਫਿਕਾ ਬੋਲਿ ਵਿਗੁਚਣਾ ਸੁਣਿ ਮੂਰਖ ਮਨ ਅਜਾਣ । 
ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵਹਿ ਸੇ ਭਲੇ ਹੋਰਿ ਕਿ ਕਰਣ ਵਖਾਣ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਮ: 1: ਪੰਨਾ 18 
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ਅਰਥਾਤ--ਜਿਸ ਬੋਲ-ਚਾਲ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸਤਿਕਾਰ ਪਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਉਹ ਹੀ ਪਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹਦੀ ਹੈ, ਰੂਖੇ ਫਿੱਕੇ ਬੋਲ ਬੋਲਿਆਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਖਰਾਬੁ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਹੇ ਮੂਰਖ ਤੋ ਅਨਜਾਣ ਮਨ ! ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਇਹ ਸੁਣ ਕਿ ਜੌ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਉੱਸ ਦੇ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣਦੇ ਹਨ, ਉਹੋ ਹੀ ਭਲੋ ਸਮਝੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਬਾਕੀ ਹੁੌਰ 
ਕੀ ਕਹਿਣਾ ਤੇ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਾਰੇ ਹੀ ਜੀਅ ਜੋਤ ਦਾ 
ਬਿਨਾ ਕਿਸ ਮੁਲਕੀ, ਕੌਮੀ, ਮਜ਼ਹਬੀ, ਨਸਲੀ ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਦੀ ਭੇਦੜਾ ਦੇ ਇਕ 
ਸਮਾਨ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ-- 
ਥਾਨ ਥਨੰਤਰਿ ਠਵਿ ਰਹਿਆ ਮੇਰੀ ਜਿੰਦੁੜੀਏ ਪਾਵਬ੍ਰਹਮ ਪ੍ਰਭੁ ਦਾਤਾ ਰਾਮ । 
ਤਾਕਾ ਅੰਤੁ ਨ ਪਾਈਐ ਮੇਰੀ ਜਿੰਦੁੜੀਏ ਪੂਰਨ ਪੁਰਖੁ ਬਿਧਾਤ ਰਾਮ । 
ਸਰਬ ਜੀਆ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਦਾ ਮੇਰੀ ਜਿੰਦੁੜੀਏ ਜਿਏ ਬਾਲਕ ਪਿਤ ਮਾਤਾ ਰਾ)॥ 
ਸਹਸ ਸਿਆਣਪ ਨਹ ਮਿਲੋ ਮੇਰੀ ਜਿੰਦੁੜੀਏ 
ਜਨ ਨਾਨਕ ਗੁਰ ਮੁਖਿ ਜਾੜਾ ਰਾਮ । 
[ਬਿਹਾਗੜਾ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 541 
ਅਰਬਾਤ--ਹੇ ਮੋਰੀ ਜਿੰਦੇ ! ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਰੀਆਂ ਹੀ_ਥਾਵਾਂ ਤੇ 
ਰਹਿ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਥਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਖਾਲੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਉਸ 
ਦਾ ਅੰਤ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾ, ਉਹ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਤੇ ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ । ਹੇ 
ਮੇਰੀ ਜਿੰਦੜੀਏ ! ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ ਕਿਸਮਤ ਉਸੇ ਦੇ ਹੀ ਹਥ ਵਿਹ ਹੈ । ਹੈ ਮੋਰੀ 
ਜਿੰਦੜੀਏ ! ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਰੇ ਹੀ ਜੀਆ-ਜੰਤ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਤਿੰਨ-ਤੇਦ ਦੇ ਪਾਲਨਾ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ: ਜਿਵੇ" ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਆਪਣੇ ਸਾਰੇ ਬਚਿਆਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਵੱਡੇ 
ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵੀ ਬਾਲਕ ਦੁਪਿਆਰਾ ਨਹੀਂ 
ਹੁੰਦਾ । ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਚਤੁਰਾਈਆਂ ਓਸ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਪਰਾਪਤ ਹੋਣ ਤੇ ਅਸਮਰਥ ਹਨ । ਰੇ 
ਮੇਰੀ ਜਿੰਦੜੀਏ ! ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਨਾਨਕ ਨੰ ਉਸ ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਿਆ ਹੈ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੂਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਹਰਿ ਸਾ ਮੀਤੁ ਨਾਹੀ ਮੈ ਕੋਈ । 
ਜਿਨਿ ਤਨੁ ਮਨੁ ਦੀਆਂ ਸੁਰਤਿ ਸਮੋਈ । 
ਸਰਬ ਜੀਆਂ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਿ ਸਮਾਲੇ 
ਸੌ ਅੰਤਰਿ ਦਾਨਾ ਬੀਨਾ ਹੇ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1027 
ਅਰਥਾਤ--ਹਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਜੇਹਾ ਮੇਰਾ ਕੋਈ ਵੀ ਮਿੱਤਰ ਨਹੀਂ" ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ 
ਮੈਨੂੰ ਤਨ ਤੇ ਮਨ ਦੇਕੇ ਅਕਲ ਵੀ ਬਖਸ਼ੀ ਹੈ, ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਰੇ ਹੀ ਜੀਆ-ਜੰਤ 
ਦੀ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਮੁਲਕੀ, ਕੌਮੀ ਜਾਂ ਨਸਲੀ ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ ਇਕ ਸਮਾਨ ਪਾਲਨਾ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਹੋ ਹੀ ਦਾਨਾ ਬੀਨਾ ਹੈ ੜੇ ਹਰੇਕ ਦੇ ਅੰਦਰ ਸਮਾਇਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ । 


ਸੌ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦੀ ਜਾਤ-ਪਾਤ, 
ਉਚਨੀਚ ਜਾਂ ਨਸਲੀ ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ ਕਾਇਲ ਨਹੀਂ ਸਨ, ਅਰਥਾਤ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਉਸ ਦੇ ਜਨਮ ਦੇ ਅਧਾਰ ਤੇ ਉੱਚਾ ਜਾਂ 
ਨੀਵਾਂ ਨਹੀਂ” ਮੰਨਦੇ ਸਨ। ਗੂਰੂ ਤੀਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਵਡਿਆਈ ਤੇ ਬਜ਼ੂਰਗੀ ਦੀ 
ਘਸਵਟੀ ਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣਨ ਦਾ ਸਾਧਨ ਪ੍ਰਭੂ ਤੇ ਸੱਚੀ ਸਰਧਾ ਅਤੇ 
ਉੱਚ ਕਰਣੀ ਹੀ ਹੈ? ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਾਤਿ ਜਨਮੁ ਨਹ ਪੂਛੀਐ ਸਚ ਘਰੁ ਲੋਹੁ ਬਤਾਇ । 
ਸਾ ਜਾਤਿ ਸਾਂ ਪਤਿ ਹੈ ਜੇਹੇ ਕਰਮ ਕਮਾਇ । 
ਜਨਮ ਮਰਨ ਦੁਥ੍ਹ ਕਾਕਾਐ ਨਾਨਕ ਛੂਟਸਿ ਨਾਇ । 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1980 
ਅਰਥਾਤ --ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੀ ਜ਼ਾਤ ਜਾਂ ਜਨਮ ਬਾਰੇ ਕੌਈ 
ਪੁੱਛ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾਏਗੀ । ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਸਚਿਆਰ ਬਣਨ ਦਾ ਜਤਨ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੀ ਉਹੇਂ ਹੀ ਜਾਤ-ਪਾਤ ਸਮਝੀ ਜਾਏਗੀ, ਜੋਹੋ 
ਜੇਹੇ ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮ ਹੋਣਗੇ । ਜੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਕਰਮ ਚੰਗੇ ਹੋਣਗੇ, 
ਪਰ ਉਸਦਾ ਜਨਮ ਕਿਸੇ ਅਧੌਤੀ ਨੀਚ ਜਾਤੀ ਵਿਚ ਹੋਇਆ ਰੌਂਵੇਗਾ, ਤਾਂ ਉਹ 
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ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣ ਜਾਏਗਾ । ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਜੇ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ 
ਕਰਮ ਭੈੜੇ ਹੋਣਗੇ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਨੀਚ ਹੀ ਸਮਝਿਆ ਜਾਏਗਾ; ਭਾਵੇ” ਉਸ ਦਾ 
ਜਨਮ ਕਿਸੇ ਉੱਚੇ ਤੋਂ ਉੱਚੇ ਵਰਣ ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਵਿਚ ਹੀ ਕਿਉ ਨਾ ਹੇਇਆ 
ਹੋਵੇ ! ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ_ਕਿ ਜਿਸ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾਂ 
ਕਿਰਦਾਰ ਚੋਗਾ ਹੈ; ਉਸ ਦੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਸਾਰੇ ਦੁੱਖ ਕੱਟੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉਹ 
ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਜੁੜ ਕੇ ਮੁਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਦਾ ਹੈ। 

ਜਣੇ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ 
ਬਣਨ ਲਈ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਦੇਸ਼, ਧਰਮ, ਇਲਾਕੇ, ਜਾਂਤੀ, ਘਰਾਣੇ ਜਾਂ ਬੋਸ ਨਾਲ 
ਸਬੰਧਤ ਹੌਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ” ਹੈ; ਸਗੋਂ ਚੰਗੀ ਰਹਿਣੀ-ਬਹਿਣੀ ਦੀ ਲੌੜ ਹੈ ।” 
ਵਿਸ ਸੋਬੰਧ ਵਿਚ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫਰਮਾਨ ਵੀ ਹੈ ਕਿ “- 

ਸਚ ਸੈਜਮੁ ਕਰਣੀ ਕਾਰਾਂ ਨਾਵਣ ਨਾਉ ਜਪੇਹੀ । 

ਨਾਨਕ ਅਗੈ ਊਤਮ ਸੇਈ ਜਿ ਪਾਪਾਂ ਪੰਦਿ ਨ ਦੇਹੀ । 

(ਵਾਰ ਸਿਰੀਰਾਗ, ਸ: ਮ: 1: ਪੈਠਾ 91) 
ਅਰਥਾਤ--ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਚਿਆਰ ਤੇ ਸੈਜਮੀ ਬਣਕੇ 
ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ _ਰਹੋਂ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਉਹੋ ਹੀ 

ਜੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਨੀਚ ਕਰਮ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ਨੂੰ “ਦੁਸ਼ਟ” 
ਤੇ “ਮਲੇਛ? ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
ਲੇਪੁ ਨਾਂ ਲਾਗੇ ਤਿਲ ਕਾ ਮੂਲਿ । 
“ਦੂਸਟੁ ਬ੍ਰਾਹਮਣ ` ਸ਼ੂਆ ਰੋਇ ਕੈ ਸੂਲਾ । 


ਜਨ ਨਾਨਕ ਕੀ ਪੁਰਮੇਸਰਿ ਸੁਣੀ ਅਰਦਾਸਿ । 
<ਪਲੋਫ਼ ਪਾਧੀਂ` ਪੰਚਿਆਂ ਭਇਆ ਨਿਰਾਂਸੂ । 
[ਭੈਰਉ, ਮ 5, ਪੰਨਾ 1147 


ਵਿਸ ਤੋਂ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨ੍ਹਸਾਰ ਇਕ ਨੀਚ ਕਰਮ ਬ੍ਰਾਹਮਣ 
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ਪ੍ਰਾਣੀ ਚੇਗੇ ਤੇ ਉੱਚੇ ਸਮਝੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਜੋ ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਮਾਰਗ ਵਲ ਨਹੀਂ ਲਗਦੇ; 
ਭਾਵੇਂ ਓਹ ਕਿਸੇ ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਜਾਤੀ ਨਾਲ਼ ਸੈਬੰਧ ਰਖਦੇ ਹੋਣ । 

ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਜੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ 
ਉੱਚੇ ਸਮਝੇ ਜਾਣ ਦੀ ਘਸਵਟੀ ਕੇਵਲ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ ਦੇਸ, ਧਰਮ, ਜਾਤੀ ਜਾਂ 
ਨਸਲ ਨਾਲ ਸੰਬੋਧਤ ਹੋਣਾ ਹੀ ਹੁੰਦੀ, ਤਾਂ ਫੇਰ ਆਪ 


ਨਾਨਕ ਅਗੈ ਊਤਮ _ਸੇਈ 
ਜਿ ਪਾਪਾਂ ਪੈਦਿ ਨ ਦੇਹੀ । 
ਕਦੇ ਨਾ ਫ਼ਰਮਾਉਂ ਦੇ; ਸਗੋਂ ਇਹ ਆਖਦੇ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਿਕਟ ਵਰਤੀ 
ਉਹੋ ਹੀ ਬਣ ਸਕਣਗੇ, ਜੋ ਅਮਕੀ ਜਾਂਤੀ, ਜਾਂ ਅਮਕੇ ਦੇਸ਼ ਤੇ ਇਲਾਕੇ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧ ਰਖਦੇ ਹੋਣਗੇ । 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਗਹੁ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹਨ 
ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਠੰਡੇ ਦਿਲ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰਨ ਵਾਲੇ ਇਸ ਗੱਲ ਤੱ” ਚੋਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣ੍ਹ 
ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾਂ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣਨ ਲਈ 
ਕੇਵਲ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਦੇਸ, ਜਾਤੀ ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਵਿਚੋਂ ਹੌਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀ ਹੈ; 
ਮੋਗੋਂ ਸੱਚੀ ਸ਼ਰਧਾ ਤੇ ਸੁੱਚੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਲੌੜ ਹੈ । ਹਰੇਕ ਦੇਸ਼, ਜਾਤੀ ਤੇ ਘਰਾਣੇ 
ਦਾ ਬੈਦਾਂ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਰੋਕ-ਟੌਕ ਦੇ ਸਦਾਚਾਰੀ ਤੇ ਧਰਮੀ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਪ੍ਭੂ ਦਾ ਨਿਕਣ ਵਰਤੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣਨ ਦਾ 
ਮਾਰਗ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਦੋਸ਼, ਜਾਤੀ ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਨਾਲ ਹੀ_ਸੰਥੈਧਿਤ ਨਹੀਂ” ਹੈ; ਸਗੋਂ 
ਇਹ ਦਰ ਹਰੇਕ ਲਈ ਧੁਲ੍ਹਾ ਹੈ , ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਰੱਬੁਲ ਯਹੂਦ ਜਾਂ ਕੰਬਲ ਇਸਰਾਂ- 
ਈਲ (ਯਹੂਦੀਆਂ ਜਾਂ ਇਸਰਾਈਲ ਕੁਲ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਰਾਰ) 
ਨਹੀਂ ਸਗੋਂ ਰੱਬੁਲ ਆਲਮੀਨ (ਸਾਰੇ ਖੰਡਾਂ, ਮੰਤਲਾਂ ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ ਦਾ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ) ਹੈ । ਇਸੇ ਲਈ ਹੀ ਉਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਜੀਅ ਜੋਤ ਦੀ 
ਪਾਲਨਾਂ ਲਈ ਇਕ ਸਮਾਨ ਸਾਂਧਨ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ ਤੇ` ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨਾਲ 
ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀ” ਕੀਤਾ । 


ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਜਿਸ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਮੈਨਦੇ ਤੇ ਲੌਕਾਂ 
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ਨੂੰ ਮੈਨਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਸਨ, ਉਸ ਦਾ ਸਰੂਪ ਯਹੂਦੀ ਮਤਿ ,ਵਿਚ ਅਪਣਾਏ 
ਗਏ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਤੋ” ਉੱਕਾ ਹੀ ਵਿਲੱਖਣ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਈਮਾਨ ਸੀ ਕਿ 
ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬੇਐਤ ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਸਾਰੇ ਬ੍ਹਿਮੰਡਾਂ ਵਿਚ ਲੱਖ ਹੀ ਜ਼ਮੀਨਾਂ, 
ਲੱਖਾਂ ਹੀ ਅਨਮਾਨ, ਲੱਖਾਂ ਹੀ ਸੂਰਜ ਤੇ ਲੱਖਾਂ ਹੀ ਚੰਨ ਤਾਰੇ ਆਇ ਸਾਜੇ ਹਨ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਪਾਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ ਆਗਾਸਾ ਆਗਾਸ । 
[ਜਪੁਜੀ, ਪੰਨ' 7 
ਅਬਥਾਤ :-- 
ਕੇਤੀਆ ਕਰਮ ਭੂਮੀ ਮੇਰ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਧੂ ਉਪਦੇਸ, 
ਕੇਤੇ ਇੰਦ ਚੰਦ ਸੂਰ ਕੇਤੇ _ਮੰਡਲ ਦੇਸ । 
[ਜਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 7 
ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਵੀ ਇਨਾਮ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਸਮੇਂ; ਦੇਸ਼, ਜਾਤੀ, ਵਰਣ, ਬੇਸ, 
ਤਾਂ ਘਰਾਣੇ ਨਾਲ ਹੀ_ਸੈਬੈਧਤ ਨਹੀ” ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ; ਸਗੋਂ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਤਾਵੇ' ਉਹ ਜਗ ਦੇ ਕਿਸੇ ਹਿੱਸੇ, ਕਿਸੇ ਜਾਤੀ, ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਘਰਾਣੇ ਵਿਚ ਹੀ ਪੈਂਦਾ 
ਰੋਇਆ ਹੋਵੇ । ਸੂਮਾਰਗ ਵਲ ਲਗਣ ਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਿਕਟ ਵਰਤੀ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ । 
ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਦੀ ਹਦਬੇਦੀ ਵਿਚ ਕੈਦ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਰਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਨਾਂ “ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਵੀ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੌਤ-ਰਹਿਤ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਿਹਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਜਿਸੁ ਕਦੇ ਨਹੀ ਖਉ । 
ਅਬਿਨਾਸੀ ਅਬਿਰਾਤ ਅਗੌਚਰੁ ਸਭੁ ਕਿਛੁ ਹੀ ਹੈ ਲਗਾ । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਧੰਨਾ 1082 
ਅਰਥਾਤ--ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਉਸ ਨੂੰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਜਿਸ ਤੇ ਮੌਤ ਕਦੇ ਵੀ 
ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ, ਜੌ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਹੈ । 


ਹੋਰ 


ਇਸ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਕਾਲ ਦੇ ਅਰਥ ਸਮਾਂ ਤੇ ਜੂਗ ਵੀ ਹਨ । ਇਸ ਲਿਹਾਜ਼ 
ਨਾਲ ਅਕਾਲ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਜੌ ਸਮੇ ਦੀਆਂ ਹਦਖੈਦੀਆਂ ਡ ਉੱਚਾ 
ਹੈ, ਅਰਥਾਂਤ ਜਿਸ ਤੇ ਸਮਾ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ” ਪਾਂ ਸਕਦਾ । ਜੋ “ਜੁਗੁ 


ਜੂਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੂ` ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਾ ਇਹੁ ਬੂਢਾ ਨਾਂ ਇਹੁ ਬਾਲਾ । 
ਨਾਂ ਇਸੁ ਦੂਖੁ ਨਹੀ ਜਮ _ਜਾਲਾ । 


ਨਾਂ ਇਹੂ ਬਿਨਸੈ ਨਾ ਇਹੁ ਜਾਇ । 
ਆਦਿ ਜ੍ਰਗਾਦਿ ਰਹਿਆ ਸਮਾਇ । 
ਨਾ ਇੱਸੂ ਉਸਨ ਨਹੀ” ਇਸੁ ਸੀਤੁ । 
ਨਾ ਇਸੂ ਦੁਸਮਨ ਨਾ ਇਸੁ ਮੀਤ । 
ਨਾ ਇਸੁ ਹਰਖੁ ਨਹੀ ਇਸੁ ਸੌਗੂ । 
ਸਭੁ ਕਿਛੁ ਇਸ ਦਾ ਇਹੁ ਕਰਨੈ ਜੌਗ , 
ਨਾਂ ਇਸੁ ਬਾਮੂ ਨਹੀਂ ਇਸੁ ਮਾਇਆ । 
ਇਹੁ _ਅਪਰੰਪਰੁ _ਹੌਤਾ ਆਇਆ । 


ਅਛਲ _ਅਛੇਦ ਅਭੇਦ ਦਇਆਲੁ । 
ਦੀਨ ਦਇਆਲ ਸਦਾ ਕਿਰਪਾਲ । 
ਤਾਂ ਕੀ ਗਤਿ ਮਿਤਿ ਕਛੂ ਨ ਪਾਇ। 
ਨਾਨਕ ਤਾਕੈ ਬਲਿ ਬਲਿ ਜਾਇ ॥ 


[ਗੋਂਡ, ਮ: 5, ਪੈਨਾ 868-69 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾ ਤਾਂ ਬੁਢਾ ਹੁੰਦਾ ਹੇ ਤੇ ਨਾ ਬਾਲਕ । 
ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਕਸ਼ਟ ਜਾਂ ਮੌਤ ਦਾ ਸਾਮ੍ਣਾ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਧੈੱਦਾ । ਉਹ_ਮੌਤ- 
ਰਹਿਤ ਹੈ ਤੇ ਅਨਾਦੀ ਵੀ ਹੈ । ਉਰ ਹਰ ਥਾਂ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ 
ਗਰਮੀ ਜਾਂ ਸਰਦੀ ਨਹੀਂ ਸਤਾ ਸਕਦੀ ਤੇ ਨਾ ਰੀ ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਵੈਰੀ ਜਾਂ ਮਿੱਤਰ 
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ਹੈ । ਉਸ ਤੇ ਹਰਖ ਸੋਗ ਦਾ ਵੀ ਕੋਡੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ` ਪੈ ਸਕਦਾ । ਉਹੋ 
ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਮਾਲਕ ਹੈ ਤੇ ਉਸੇ ਨੇ ਰੀ ਸਭ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਉਹ 
ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । ਉਹ ਅਪਰੌਪਰ ਹੈ । ਉਹ ਅਛਲ ਹੈ, ਅਝੇਂਦ ਹੈ । 
ਉਸਦਾ ਭੇਦ ਕੋਂਈ ਫੀ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾ । ਉਹ ਸਦਾ ਹੀ ਦਇਆਲ ਤੋਂ 
ਕਿਰਪਾਲ ਹੈ । ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸਦਾ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਦਿਆਲਤਾ ਤੇ ਕਿਗਪਾਲਤਾ ਦਾਂ 
ਪਾਤਰ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਦੀ ਗਤਿ ਮਿਤਿ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਣੀ ਨਹੀਂ ਪਾ 
ਸਕਦਾ । ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਜੀ ਫੁਰਮਾਉਂ ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੈਂ ਸਦਾ ਹੀ ਉਸ ਤੋਂ 
ਬਲਿਹਾਰ ਜਾਂਦਾ ਹਾਂ । 
ਇਸ ਤੋਂ' ਸਾਫ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਦਾਂ ਸਲਾਮਤਿ ਤੇ 
“ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ” ਹੈ। ਸਮਾ ਉਸ ਤੇ ਕਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਂ ਕੇ ਵੀ ਆਪਣਾਂ 
ਉਸ ਨੂੰ ਬਾਲਕ ਜਾਂ` ਬੁੱਢਾ ਨਹੀਂ ਬਣਾ ਸਕਦਾ? ਕਿਉ” ਜੁ ਉਹ ਸਮੇਂ`ਦੀ 
ਹਦਬੈਦੀ ਤੋ” ਉੱਚਾ ਹੋ । ਸਮੇਂ ਦੀ ਉਸੁ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । 
ਗੂਟੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪ ਵੀ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸਮੇਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਤੇ ਵਟਾਉ-ਸਟਾਉ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਮੈਨਿਆਂ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ 
ਅਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅੰਨਾਹਤਿ 
ਜਿਪੁਜੀ, ਪੈਨਾ 7 
“ਜਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ” ਦਾ ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ ਹੌਰ ਕੋਈ ਵੀ ਭਾਵ ਨਹੀਂ 
ਦੇ ਵਟਾਉ-ਸਟਾਊ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਸਦਾ ਹੀ ਇਕ 
ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਜਾਣੋ, ਉਹ ਬਾਲਕ; ਜੁਆਨ ਤੇ ਬੁੱਢਾ ਹੌਣ ਤੌ” 
ਰਹਿਤ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਦਾ ਇਕ ਵੇਸ ਹੋਣ 
ਇਉ” ਹਾਮੀ ਭਰੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਮਾਇਆ ਬ੍ਰਹਮ _ਰਸੈ ਸਭ _ਸੌਗ । 
ਨਾ ਓਹੁ ਬਢੈ ਨ ਘਟਤਾ ਜਾਇ । 
ਅਕੁਲ _ਨਿਰੰਜਨ _ਏਕੈ ਭਾਇ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 344 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਵਿਚ ਏਹੋ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਵਧਣ-ਘਟਣ ਤੋਂ` ਰਹਿਤ ਹੈ, ਸਮਾ ਉਸ ਤੇ ਆਪਣਾ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਣ ਤੋਂ ਅਸਮਰਥ ਹੈ । ਉਹ “ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋਂ ਵੇਸੁ ਹੀ ਹੈ ਉਸ 
ਤੇ ਕਦੇ ਵਟਾਉ-ਸਟਾਉ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ । 
ਸਾਹਿਬ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਿਮੀ ਜਾਨ ਕੇ ਬਿਥੈਸਸੱਸਤ ਏਕ ਜੋਤਿ ਹੈ । 
ਨ ਘਾਣ ਹੈ ਨ ਬਾਢ ਹੈ ਨ ਘਾਟ ਬਾਂਢ ਹੋਤ ਹੈ । 
ਨ ਹਾਨ ਹੈ ਨ ਬਾਨ ਹੈ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਜਾਨੀਐ । 
ਮਕੀਨ ਔ ਮਕਾਨ _ਅਪ੍ਰਮਾਨ ਤੇਜ _ਮਾਨੀਐ ॥ 
(ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੈਨਾ 24 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਇਸ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵਿਚ ਵੀ ਏਹੋ 
ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ ਹੀ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ `ਦੀ 
ਜੋਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਘਟਣ-ਵਧਣ ਜਾਂ _ਵਧਣ-ਘਟਣ ਤੋਂ“ ਰਹਿਤ 
ਹੈ; ਕਿਉ” ਜੁ ਸਮਾਂ ਉਸ ਤੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ” ਪਾ ਸਕਦਾ । ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ 
ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਹਾਣ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਤੇ ਵੀ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਉਸ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਸਦਾਂ ਇਕ ਸਮਾਨ ਹੈ । ਉਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਟਾਉ-ਸਟਾਉ ਹੋਣ ਦੀ ਸੰਭਾਵਨਾ 
ਨਹੀ" ਕੀਤੀ ਜਾਂ ਸਕਦੀ । 


ਅਸਲੀਅਤ 


ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਾਲ-ਸਮੋਂ ਜਾਂ ਮੌਤ ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ 
ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ. ਕਿ-- 
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ਕਾਲ _ਅਕਾਲੂ ਖਸਮ ਕਾਂ _ਕੀਨਾਂ 
ਇਹੁ _ਪਰਪੰਚੁ _ਬਧਾਵਨ ॥ 
[ਮਾਰੂ ਕਬੀਰ, ਪੈਨਾ 110% 
ਅਰਥਾਤ--ਕਾਲ (ਸਮਾਂ ਜਾਂ ਮੌਤ) ਅਕਾਲ ਪ੍ਰਭੂ (ਸੋਤ ਜਾਂ ਸਮੇ” ਦੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੌ" ਰਹਿਤ) ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਰੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ । ਇਸ ਤੋ ਇਹ ਸਿਧ 
ਰੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਾਲ (ਸਮਾਂ ਜਾਂ ਮੌਤ) ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾਂ ਹੀ ਇਕ 
ਦਾਸ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕੇਵਲ [ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਹੀ ਮੌਤ ਜਾਂ ਸਮੇ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਨਹੀਂ ਦਸਿਆ; ਸਗੋ'_ਉਸ 
ਦੇ ਇਨਾਮਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਸਮੇਂ, ਦੇਸ਼ਾਂ, ਜਾਂਤੀਆਂ, ਵੈਸਾਂ ਜਾਂ ਘਰਾਣਿਆਂ ਦੀਆਂ ਹਦ- 
ਬੁਦੀਆਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾਂ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜੋ ਸ਼ਾਨ ਆਪਣੇ | 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨ ਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ; ਉਹੋਂ ਹੀ ਉਸ ਦੇ 
ਇਨਮਾਂ ਦੀ ਵੀ ਦੱਸੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- | 
ਜੇਵਡੁ ਆਪਿ ਤੇਵਡੁ ਤੇਰੀ ਦਾਤਿ । 
[ਆਸਾ, ਸ: 1; ਪੈਨਾਂ 9 ਤੇ ਰੋਤ9 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸ ਸ਼ਾਨ ਦਾ ਆਪ ਮਾਲਕ ਹੈ, ਉਹੋ ਰੀ | 
ਸ਼ਾਨ ਉਸ ਦੀਆਂ ਦਾਤਾਂ ਜਾਂ ਇਨਾਮਾਂ ਦੀ ਹੈ । 
ਇਕ ਰੌਰ ਥਾਂ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੇਵਡੁ ਸਾਹਿਬੁ ਤੇਵਡੁ ਦਾਤਿ ਦੇ ਦੇ ਕਰੇ ਰਜਾਈ । 
[ਵਾਰ ਮਾਂਝ, ਸ: ਮ: 1; ਧੰਨਾ 147 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਂਕ 
ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਕਿਂ-- 
<ਜਿੰਨਾ ਵੱਡਾ ਉਹ ਹੈ, ਉੱਠੀਆਂ ਵੱਡੀਆਂ ਦਾਤਾਂ ਹਨ ਿ 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗ੍ਰੂ ਗੁੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 147 


ਗ਼ਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਸ 
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ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਸਮੇ ਦੀਆਂ ਹੱਦ-ਬੰਦੀਆ ਤੋਂ“ ਉੱਚਾ ਹੈ। ਉਸੇ 

ਰਹਾਂ ਉਸ ਦੇ ਇਨਾਮ ਵੀ ਬੇਅੰਤ ਹਨ । ਉਹ ਵੀ ਸਮੇ” ਦੀ ਕੈਦ ਤੋਂ ਬਾਹਰ 
ਹਨ। ਉਸ ਦੇ ਇਨਾਮਾਂ ਨੂੰ ਦੇਸ਼ਾਂ, ਜਾਤੀਆਂ, ਵਰਣਾਂ ਤੇ ਘਰਾਣਿਆ ਦੀਆਂ 
ਹਦ-ਬੰਦੀਆ ਵਿਚ ਕੈਦ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਨਾਂ ਹੀ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 
ਖਾਸ ਸਮੇਂ ਜਾਂ ਜ਼ੁਗ ਨਾਲ ਹੀ ਜੋੜਿਆ ਜਾਂ ਸਕਦਾਂ ਹੋ । ਹਰ ਜੁਗ ਤੇ ਹਰ ਸਮੇ 
ਹਰੇਕ ਜਾਂਤੀ ਤੇ ਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਤ ਪ੍ਰਾਣੀ ਉਸ ਦੇ ਨਿਕਟ ਵਰਤੀ ਬਣ ਸਕਦੇ 
ਹਨ । ਹਾਂ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਗੁੱਲ ਦੀ ਵੱਡੀ ਲੌੜ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਸਿੱਧਾ ਮਾਰਗ 
ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਤੇ ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਵਰਤੋ ਕੀਤੀ ਜਾਏ । 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


%% €੭। ੧, 
-੨੧੨੭੧੧੦੬ 22694 
ਠ <੯੨==੬੬ ਵਾ 3੧੬ 8ਊ<%੭ 
ਅਰਥਾਤ--ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਜਤਨ ਕਰਦ ਹਨ, ਪ੍ਰਭੂ 
ਉਹਨਾਂ ਲਈ ਆਪਣੇ ਮਿਲਣ ਦਾ ਮਾਰਗ ਖੋਲ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਬੇਸ਼ੱਕ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਮੁਲਕੀ, ਕੌਮੀ ਠਸਲੀ ਜਾਂ_ਘਰਾਣੇ ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ ਪਰ- 
ਉਪਕਾਰੀ ਬੇਦਿਆਂ ਦੇ ਅੰਗ-ਸੰਗ ਹੋਇਆ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਤੇ ਸਦਾ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਰਾਖੀ 
ਕੀਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼, ਦੇ ਇਸ ਜੀਅ-ਦਾਨ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਖਾਸ 
ਸਮੇ', ਦੇਸ਼, ਜਾਤੀ, ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਦੀ ਹਦ ਤਕ ਸੀਮਿਤ ਨਹੀ ਕੀਤ/ ਜਾ ਸਕਦਾ, 
ਸਗੋ ਕਿਆਮਤ ਤਕ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਲੌਕਾਂ ਲਈ ਇਹ ਇੱਕ ਆਮ ਐਲਾਨ ਹੈ; 
ਕਿਉ” ਜੁ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਰੱਬੂਲ ਆਲਮੀਨ (ਜਾਰੇ ਜਹਾਨਾਂ ਤੇ ਸਮਿਆਂ ਦਾ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ) ਹੈ ਉਸ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਜੁਗ, ਸਮੋ, 
ਦੇਸ, ਜਾਂਤੀ, ਬਸ, ਵਰਣ, ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਨਾਲ _ਹੀ_ਸੈਬੈਧਤ ਨੇਹੀ' ਕੀਤੀ 
ਜਾ ਸਕਦੀ । 
ਇਮਲਾਸ ਦੇ ਉੱਚੇ ਤੇ _ਨੀਵੇ ਦੀ ਘਸਵਟੀ ਸੇਜਮਤਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਹੈ । 


ਜਿਹੜਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸੇਜਮੀ ਹੈ, ਉਹ ਉੱਚਾ ਹੈ, ਤੇ ਜਿਸ ਨੇ _ਸੰਜਮਤਾ ਨੂੰ ਧਾਰਨ 
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ਨਹੀ” ਕੀਤਾ, ਉਹ ਨੀਵਾਂ ਹੈ; ਭਾਵੇ ਉਸ ਦਾ ਜਨਮ ਕਿਸੇ ਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਜਾਤੀ ਵਿਚ 
ਰੋਇਆ ਰੋਵੇ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦਾ ਇਹ ਸਪਸ਼ਟ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ-- 


ਅਰਥਾਤ--ਇਸਲਾਮ ਕਿਸੈ ਵੀ ਨਜਲੀ ਜਾਂ ਕੌਮੀ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਪਰਵਾਨ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਜਨਮ ਦੇ ਲਿਹਾਜ਼ ਨਾਲ ਇਕ ਸਮਾਨ ਹਨ । 
ਹਾਂ, ਜੋ ਸਦਾਚਾਰੀ ਤੇ ਸੈਜਮੀ ਹਨ, ਤੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਭੈੜੇ ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ ਬਚਣ ਤੇ ਭਲੇ 
ਕੌਮਾਂ ਵਲ ਲੱਗਣ ਦਾ ਜਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਪਤਵੰਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਨਿਕਟ ਵਰਤੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਭਾਵੇ ਕਿਸੇ ਦੇਸ਼, ਜਾਂਤੀ, 
ਵਰਣ, ਘਰਾਣੇ ਜਾਂ ਬੰਸ ਵਿਚੋ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ । ਬੇਸ਼ੱਕ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਣਨਹਾਰ ਤੇ ਖ਼ਬਰਦਾਰ ਹੈ, ਕੋਈ ਵੀ ਉਸ ਨੂੰ ਛਲ ਜਾਂ ਕਪਟ ਨਾਲ ਧੋਖਾ 
ਨਹੀਂ ਦੇ ਸਕਦਾ । ਉਸ ਤੋਂ” ਕੋਈ ਵੀ ਗੱਲ ਲੁਕੀ ਹੋਈ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਅੰਤਰਜਾਮੀ 
ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਘਟ ਘਟ ਦਾ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 

ਸੌ ਵਡਾ ਜਿਨਿ ਰਾਮ ਲਿਵਲਾਈ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੈਨਾ 108 

ਅਰਥਾਤ--ਉਹੋ ਹੀ ਵੱਡਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ 
ਆਪਣੀ ਲਿਵ ਲਾਈ ਹੋਤੀ ਹੈ; ਭਾਵੇ“ ਉਹ ਕਿਸੋ ਵਰਣ ਜਾਂ ਜਾਂਤੀ ਵਿਚ ਪੈਂਦਾ 
ਹੋਇਆ ਹੈ । 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਵੱਡਾ ਉੱਚਾ ਤੇ ਸੁੱਚਾ 
ਸੀ । ਆਪ ਇਸ ਜਗ ਦੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਦੀ ਜੌਤਿ ਵੇਖਦ 
ਸਨ। ਆਪ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੋਰੀ, ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਜਨਮ ਦੇ ਲਿਹਾਜ਼ 


੧੫0੨) 


"੮੦੩੦੧ 


ਰ 
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ਨਾਲ ਦੂਜਿਆਂ ਤੇ ਕੋਈ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਨਹੀਂ” ਰਖਦਾ ਸੀ; ਸਗੋਂ” ਮਨੁੱਖ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਤੇ 
ਤੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਇਕ ਸਮਾਨ ਸਨ; ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਓਹਨਾਂ 
ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਓਹਨਾਂ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨੂਰ ਇਕ ਸਮਾਨ ਸੀ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਭਿ ਮਹਿ ਜੋਤਿ ਜੋਤਿ ਹੈ ਸੋਇ। 
ਤਿਸਦੈ ਚਾਨਣਿ ਸਭ ਮਹਿ ਚਾਨਣੁ ਹੋਇ ॥ 
[ਪਨਾਸਰੀ, ਮ: 1, ਪੈਨਾ 13 ਤੇ 663 
ਅਰਥਾਤ--ਹਰੇਕ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਜੋਤਿ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਜੌਤਿ 
ਦਾ ਹੀ ਹਰੇਕ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੌ ਰਿਹਾ ਹੈ । 
ਸੌ ਜਿਹੜਾ ਮਹਾਨ ਬਜ਼ੁਰਗ ਇਹ ਮੈਨਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਨੂਰ [ਤੋਂ ਸਾਜੇ ਗਏ ਹਨ ਅਤੇ ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਨੂਰ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋ 
ਰਿਹਾ ਹੈ; ਉਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਸੋਚਿਆ ਵੀ ਨਹੀ” ਜਾ ਸਕਦਾ ਕਿ ਉਹ ਕਿਸੇ ਖਾਸ 
ਦੇਸ਼, ਜਾਤੀ, ਵਰਣ, ਬੰਸ ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਨੂੰ ਅੱਲਾਹ ਦਾ _ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣਨ 
ਲਈ ਜਰੂਰੀ ਮੰਨ ਸਕਦਾ ਹੈ । 


ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਕ ਹੌਰ ਸ਼ਬਦ ਤੋ” ਵੀ ਏਹੋ ਅਗਵਾਈ ਮਿਲੁਦੀ ਹੈ 

ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹਰੇਕ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨੂਰ ਤੌਂ ਸਾਜਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ 
ਹੈ।ਕਿ-- 

ਅਵਲਿ ਅਲਹ ਨਰੁ ਉਪਾਇਆ ਕਦਰਤਿ ਕੇ ਸਭ ਬੰਦੇ । 

ਏਕ ਨੂਰ ਤੋਂ ਸਭੁ ਜਗੁ ਉਪਜਿਆ ਕਉਨ ਭਲੋ ਕੌ ਮੰਦੇ । 

ਲੌਗਾ ਭਰਮਿ ਨਾ ਭੂਲਹੁ ਭਾਈ । 

ਖਾਲਿਕੁ ਖਲਕ ਖਲਕ ਮਹਿ ਖਾਲਿਕੁ ਪੂਰਿ ਰਹਿਓ ਸ੍ਰਬ ਤਾਂਈ । 

ਮਾਟੀ ਏਕ _ਅਨੌਕ ਭਾਂਤਿ ਕਰਿ _ਸਾਜੀ ਸਾਜਨਹਾਰੈ । 

ਨਾ ਕਛੁ ਪੌਚ ਮਾਟੀ ਕੇ ਭਾਂਡੇ ਨਾ ਕਛੂ ਪੋਚ ਕ੍‌ੰਭਾਰੈ । 

ਸਭ ਮਹਿ ਸਾਚਾ ਏਕੋ ਸੋਈ ਤਿਸ ਕਾਂ ਕੀਆ ਸਭ ਕਛੁ ਹੋਈ । 

ਹੁਕਮੁ ਪਛਾਨੈ ਸੁ ਏਕੈ ਰੀ ਅਸ ਸੋਈ । 


0. 1੪0੦੧ 30੬ 
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ਅਲਹੁ ਅਲਖੁ ਨ ਜਾਈ ਲਖਿਆ ਗੁਰਿ ਗੜ੍‌ ਦਾਨਾ ਮੀਠਾ । 

ਕਹਿ ਕਬੀਰ ਮੇਰੀ ਮੈਕਾ ਨਾਸੀ ਸਰਬ ਨਿਰੇਜਨੁ ਡੀਠਾ ॥ 
[ਪ੍ਰਭਾਂਤੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 1849-50 
ਅਰਥਾਤ--ਆਦਿ ਕਾਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨੂਰ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ 
ਜੀ ਤੇ ਫੇਰ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਬੇਦੇ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਸਨ । 
ਇੱਕੋ ਨੂਰ ਤੋਂ ਹੀ ਸਾਰੇ ਜਗ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਠੀਤੀ ਸੀ । ਕਿਹੜਾ ਚੰਗਾ ਹੈ ਤੇ 
ਕਿਹੜਾ ਮੰਦਾ ? ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਜਨਮ ਤੋਂ` ਨਾਂ ਕੋਈ ਚੰਗਾ ਹੈ ਤੋ ਨਾ ਮੰਦਾ । 
ਹੇ ਲੋਕੋ ! ਤੁਸੀਂ ਭਰਮ ਵਿਚ ਪੈ ਕੇ ਭੁੱਲ ਨਾ ਕਰੋਂ । ਖਾਲਕ ਆਪਣੀ ਖਲਕਤ 
ਵਿਚ ਹੈ ਤੇ ਖਲਕਤ ਆਪਣੇ ਖਾਲਕ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿਚ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਹਰ ਥਾਂ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਇਕੋਂ ਮਿੱਟੀ ਤੋਂ ਅਨੇਕ ਭਾਂਤ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਰਚਨਹਾਰ ਨੇ ਰਚਾਈ ਹੈ । ਨਾ ਤਾਂ_ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਹੀ ਕੋਈ ਘਾਟ ਹੈ ਤੇ ਨਾ 
ਰਚਨਹਾਰ ਵਿਚ । ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਉਹ ਸੱਚਾ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਉਸੇ 
ਦਾ ਹੀ ਕੀਤਾ ਸਭ ਕੁਝ ਹੋ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਉਸ ਦੇ ਰੁਕਮ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਲੈਂਦਾ 
ਹੈ, ਉਹ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਵੀ ਜਾਣ ਲੈਦਾ ਹੈ । ਉਹੋ ਹੀ ਬੰਦਾ ਕਹਾਉਣ ਦਾ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ । ਮੇਰੇ ਗੁਰੂ ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਇਹ ਮਿੱਠਾ ਗੁੜ ਦੋ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਅਲਖ 
ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝਿਆ ਨਹੀਂ` ਜਾ ਸਕਦਾ । ਕਬੀਰ ਜੀ ਆਖਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਹੁਣ ਮੇਰੇ ਸਾਰੇ ਸ਼ੋਕੇ ਨਵਿਰਤ ਹੋ ਗਏ ਹਨ ਤੇ ਮੈਨੂੰ ਹਰ ਥਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਧ੍ਰਭੂ 

ਵਿਸ ਰਿਹਾ ਹੈ। 


ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖ ਜਾਤੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਮਾਨਸ ਕੀ ਜਾਤਿ ਸਬੈ ਏਕੇ ਪੈਚਾਨਬੋ । 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੇਥ, ਪੈਨਾ 17 


ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਏਕ ਹੀ ਕੀ ਸੇਵ ਸਬ ਹੀ ਕੋ ਗੁਰਦੇਵ ਏਕ 
ਏਕ ਹੀ ਸਰੂਪ ਸਬੈ ਏਕ ਜੌਤ ਜਾਨਬੋ । 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, “ਸਭ ਮਹਿ ਜੋਤਿ ਜੌਤਿ ਹੈ ਸੋਇ ।” ਤੇ “ਏਕ ਨੂਰ ਤੋਂ ਸਭੁ 
ਜਗੁ ਉਪਜਿਆ” ਅਤੇ “ਏਕ ਹੀ ਸਰੂਪ ਸਬੈ ਏਕ ਜੋਤਿ ਜਾਨਬੋਂ” ਦੀ ਆਵਾਜ਼ 
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ਉੱਚੀ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮਹਾਨ ਬਜ਼ੁਰਗਾਂ ਬਾਰੇ ਕੌਈ ਵੀ ਇਹ ਆਖਣ ਦਾ ਹੀਆਂ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ ਕਿ ਓਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣਨ ਲਈ ਕਿਸੇ ਖਾਸ 
ਦੋਸ਼, ਜਾਤੀ, ਵਰਣ, ਬੈਸ, ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਵਿਚੋਂ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਮੈਨਦੇ ਸਨ । 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਪਸ਼ਟ ਅਖਰਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਐਲਾਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਾਤਿ ਕੁਰਲੀਨੁ ਸੇਵਕੁ ਜੇ ਹੋਇ । 
ਤਾ ਕਿ ਕਹਣਾ ਕਹਹੁ ਨ ਕੋਇ । 
ਵਿਚਿ ਸਨਾਤੀ ਸੇਵਕੁ ਹੋਇ । 
ਨਾਨਕ _ਪਣੀਆ _ਪਹਿਰੈ ਸੋਇ ॥ 
(ਮਲਾਰ, ਮ: 1; ਪੇਨਾ 1256 
ਅਰਥਾਂਤ--ਭਾਂਵੇ' ਕੋਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਕਿਸੇ ਦੇਸ, ਜਾਂਤੀ ਜਾਂ ਘਰਾਣੇ ਵਿਚੋਂ ਹੀ 
ਕਿਉ” ਨਾਂ ਹੋਵੇ ? ਜੇ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ _ਭਜਨੀਕ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਜਾ ਸ਼ਾਨ 
ਵਰਣਨ ਨਹੀ' ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ । ਜੇ ਕੋਈ ਕਿਸੇ ਅਖੌਤੀ ਜਾਤੀ ਦਾ ਬੈਦਾ 
ਧਰਮੀ ਤੇ ਸਦਾਚਾਰੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫੁਰਮ'ਉੱਦੇ ਹਨ, ਕਿ 
ਉਹ ਵੱਡੀ ਉੱਚੀ ਸ਼ਾਨ ਵਾਲਾ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਮੈ ਆਪਣੇ ਤਨ ਦੇ ਜੁੱਤੇ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪੁਆਉਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਹਾਂ 1 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ:-- 

“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਜਾਤ ਪਾਤ ਦੇ ਉੱਚੇ ਮਹੱਲ ਉੱਤੇ ਕਰਾਰੀ 
ਸੱਟ ਮਾਰੀ । ਰੱਬ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਇਕ ਹਨ । ਜਾਤੀ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ 
ਕੁਝ ਨਹੀਂ । ਜਹਿਰ ਜੋ ਉੱਚੀ ਜਾਂਤੀ ਦੇ ਰੱਥ ਵਿਚ ਰਖਿਆ ਜਾਏ ਤੇ ਉਸ 
ਨੂੰ ਆਖਿਆ ਜਾਵੇ ਚੱਖ, ਮਰੇਗਾ । ਉਥੇ ਸਿਰਫ਼ ਸੱਚ ਨੇ ਹੀ ਚੱਲਣਾ ਹੈ, 
ਉੱਚੀ ਜਾਤ ਨਹੀ ਬਚਾ ਸਕੇਗੀ ।” 


[ਸਾਡਾ ਇਤਿਹਾਸ, ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ, ਪੋਨਾ 20 
ਇਕ ਹੌਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 


“'ਜਤਿਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਸਰਬ ਸਾਂਝੇ ਹਨ । ਰੇਗ, 
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ਨਸਲ, ਮੁਲਕ, ਹਰ ਕਿਸਮ ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਤੋਂ” ਉਚੇਰੇ ਹਨ । ਏਕ ਨੂਰ ਤੇ 
ਸਭ ਜਗ ਉਪਜਿਆ ਕੌਣ ਭਲੇ ਕੌਣ ਮੰਦੇ ਦਾ ਨਾਅਰਾ ਲਾ ਕੇ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਇਕੋ ਪੁੱਧਰ ਤੇ ਖੜਾ ਕਰ ਕੇ ਗਲਵਕੜੀਆਂ ਪੁਆ ਦਿਤੀਆਂ ਸਨ ।” 
(ਅਜੀਤ ਜਲੰਧਰ. ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੰਬਰ 1069 
ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
“ਯਹੂਦੀ ਹੀ_ਯਹੋਵਾ ਦੇ ਜੁਣਵੇ ਬੱਚੇ ਹਨ ਤੇ ਈਰਖਾਲੂ 
ਯਹੋਵਾਂ............ਨਾ ਆਪਣੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਇਸ਼ਟ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ 
ਤਕ ਸਕਦਾ ਹੈ ਤੋਂ ਨਾ ਆਪਣੇ ਬੱਚਿਆਂ ਇਸਰਾਈਲੀਆਂ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਕਿਸੇ 
ਮਨੱਥ ਨੂੰ ਖੜੇ ਹੋਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ।” 
(ਰਸਾਲਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਵੇਬਰ 1939 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਉਸ ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਦੇ ਸਾਈ ਨੂੰ, ਨਾ ਕਰਮ ਪਿਆਰੇ ਹਨ, ਨਾਂ ਸੂਚ 
ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦੀ ਲੌੜ ਹੈ, ਨਾ ਸੋਹਣੇ ਕੋਝੇ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਹੈ, ਨਾ ਗੁਣ ਵਿਦਿਆ 
ਦੀ ਭਾਲ ਹੈ । ਉਹ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਇਸੀ ਅਸੂਲ ਦਾ ਆਰਜੂਮੰਦ ਹੈ ਕਿ_ ਮੇਰੇ 
ਬਚੇ ਮੇਰੇ ਪਾਜ ਨਾਂ ਫ਼ਰਮਾਨ ਨਾਂ ਹੋ ਜਾਵਨ । ਮੈਨੂੰ ਭੁੱਲ ਕੇ ਅਕ੍ਰਿਤਘਣ ਨਾ 
ਹੋਵਨ, ਮੇਰੀਆਂ ਦਾਤਾਂ ਨੂੰ ਖਾ ਕੇ ਹਉਮੈਂ ਨਾ ਕਰਨ ਤੇ ਸਦਾ ਮੇਰੀ ਬੈਦਗੀ 
ਵਿਚ ਲਗੇ ਰਹਿਣ ਤੇ ਉਹੀ ਮੇਨੂੰ ਪਿਆਰੇ ਹਨ ਤੇ ਉਹਨਾਂ ਵਾਸਤੇ ਹੀ 
ਮੇਰੀਆਂ ਦਾਤਾਂ ਹਨ ।” 
(ਪ੍ਰਤਖਯ ਦਰਸ਼ਨ ਪੰਨਾ 18 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਪਖਪਾਂਤੀ ਨਹੀਂ ਹੈ; 
ਸਗੋ ਉਸ ਲਈ ਸਾਰੇ ਹੀ ਜਗ ਵਿਚ ਵਿਚਰ ਰਹੇ ਮਨ੍ਰੱਖ ਇਕ ਸਮਾਨ ਹਨ 
ਅਤੇ ਉਹ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ ਹੀ ਇਕ ਸਮਾਨ ਸ਼ਰੀਰਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਪਾਲਨਾਂ ਕਰ 
ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜੋ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਉਸ ਦੇ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣਨ ਦਾ ਮਾਰਗ ਧਾਰਨ ਕਰਦਾ 
ਹੈ, ਉਹ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਰੌਕ-ਟੌਕ ਦੇ ਉਸ ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਉਸ | 
ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਬਣਨ ਲਈ ਵਿਸੇਸ਼ ਯੁਗ, ਸਮੇਂ, ਦੇਸ਼, ਜਾਤੀ ਵਰਣ ਜਾਂ [ 
ਘਰਾਣੇ ਵਿਚ ਹੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀ" ਹੈ । ਰ੍ 
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ਈਸਾਈ ਮਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਤਸੱਵਰ ਤੇ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਅਸੀਂ ਪਿਛੋਂ ਇਹ ਦਸ ਆਏ ਹਾਂ ਕਿ ਈਸਾਈ ਮਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾਂ ਤਸੱਵਰ 
ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹੈ । ਉਹ ਇਕ ਤਿੰਨ ਤੇ ਤਿੰਨ ਇਕ ਦੇ ਅਣੌਖੇ 
ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉ'ਦੇ ਹਨ, ਅਰਥਾਤ ਉਹ ਪਿਤਾ, ਪੁੱਤਰ ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਆਂਤਮਾ 
ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ ਨੂੰ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ 
ਬਾਣੀ ਤੋ` ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਤਿਗੜੇ 
ਜਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀ ਮੈਨਦੇ ਸਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ- 
ਆਦਿ _ਨਿਰੈਜਨੁ ਨਿਰਮਲੁ ਸੋਈ । 
ਅਵਰੁ ਨਾ ਜਾਣਾ ਦੂਜਾ _ਕੋਈ । 
ਏਕੇਕਾਰੁ _ਵਸੈ ਮਨਿ _ ਭਾਵੈ । 
ਹਉਮੈ _ਗਰਬੁ __ਗਵਾਇਦਾ ॥ 
ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਪੀਆ _ਸਤਿਗੁਰ ਦੀਆਂ । 
ਅਵਰੁ ਨ ਜਾਣਾ “ਦੂਆ” “ਤੀਆਂ” । 
| ਏਕੋਏਕੁ _ ਸੁ _ਅਪਰ _ ਪਰੰਪਰੁ 
ਪਰਖਿ _ ਖ਼ਜਾਨੈ ਪਾਇਦਾ _॥ 
(ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੈਠਾ 1034 
ਰ ਅਰਥਾਤ--ਨਿਰੈਜਨ ਤੇ ਨਿਰਮਲ ਪ੍ਰਭੁ ਹੀ ਸਭ ਦਾ ਆਦਿ ਹੈ । ਮੈ ਕਿਸੇ 
ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਉੱਕਾ ਹੀ ਨਹੀਂ ਜਾਣਦਾ, ਮੈਰੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਵਸ 
ਰਿਹਾ ਹੈ. ਜੋ ਹਉਮੈ ਦਾ ਗਰਬ ਗੁਆ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਭਾਵ ਉਜ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆਂ ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਸਾਰੀ ਹਉਮੈ ਉੱਕੀ ਹੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । 
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ਮੈਂ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਐਮ੍ਰਿਤਪਾਨ ਕਰ ਲਿਆ ਹੈ_ ਤੇ ਹੁਣ ਮੈਂ ਕਿਸੇ 
“ਦੂਜੇ” ਜਾਂ “ਤੀਜੇ” ਨੂੰ ਉੱਕਾ ਹੀ ਨਹੀ ਜਾਣਦਾ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ 
ਹੈ, ਉਹ ਦੋਂ ਜਾਂ ਤਿੰਨ ਦਾ ਸਮੂਦਾਇ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹੋ ਹੀ ਪੁਰਖ ਕਰ ਕੇ ਸਭ 
ਨੂੰ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਵਿਚ ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ । ੱ 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੂਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤਿਗੜੇ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ--- 
ਗਣੜ _ਗਣੀਐ _ਸਹਗਾ _ਜੀਐ । 
ਕਿਉ ਸੁਖੂ ਪਾਵੈ 'ਦੂਐ” “ਤੀਐ` । 
ਨਿਰਮਲੁ ਏਕੁ _ਨਿਰੋਜਨੁ _ਦਾਤਾ 
ਗੁਰ ਪੂਰੇ ਤੇ ਪਤਿ _ਪਾਈ ਹੇ । 
(ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੈਨਾ 1023 
ਅਰਥਾਤ--ਦੋ ਜਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ _ਸਮੁਦਾਇ (ਤਿਗੜੇ) ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੈਨਿਆਂ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਸੱਚਾ ਸੁੱਖ ਕਦੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋਂ ਟਿਕ ਹੈ । ਪੂਰੇ 
ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਮੈਨੂੰ ਸਤਿਕਾਰ ਮਿਲ ਗਿਆ ਹੈ । ਮੈਂ ਕਿਸੇ 'ਤਿਰੜੇ” ਜਾਂ 
“` ਨੂੰ ਮੈਨਣ ਦੀ ਥਾਂ ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਹਾਂ । 


ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ £-- 
ਕਾਇਮੁ ਦਾਇਮੁ ਸਦਾ ਪਾਤਿਸਾਹੀ । 
ਦੌਮ ਨ ਸੇਮ ਏਕ ਸੋ ਆਰੀ ॥ 
ਗਉੜੀ, ਰਵਿਦਾਸ ਪੰਨਾ 345 
ਅਰਥਾਤ--ਸਦਾ ਦੀ ਪਾਤਿਸ਼ਾਹੀ ਕਾਇਮ ਦਾਇਮ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਹੈ । ਉਸ 
ਦੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਜਾਂ ਤੀਜਾ ਸ਼ਰੀਕ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਉਹ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


“ਈਸਾਈ ਲੌਕ ਈਸ਼ਵਰ ਦੇ ਤਿੰਨ ਭਾਗ ਮੈਨਦੇ ਹਨ--ਪਿਤਾ, ਪੁੱਤਰ, 
ਪਵਿਤਰ ਆਤਮਾ । ਅਰ ਹਿੰਦੂ ਲੌਕ ਵੀ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ, ਮਹੇਸ਼ ਤ੍ਰਿਧਾਤਮ ਮੂਰਤੀ 
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ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਮੈਨਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਤੁਕ ਵਿਚ ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਈਸ਼ਵਰ ਦੇ (ਟਾਕਰੇ 
ਤੇ) ਨਾ ਕੋਈ ਦੂਜਾ...... ਹੈ, ਅਰ ਨਾ ਉਸ ਵਿਚ ਤਿੰਨ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਹੈ। ਉਹ 
ਸ਼ੁਧ ਚੇਤਨ ਇਕ ਸਰੂਪ ਰੀ ਹੈ ।” 
(ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਕੋਸ਼, ਪੈਨਾ 207 
ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਇਕ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੀ ਅਨਾਂਦੀ ਮੈਨਿਆ ਗਿਆਂ 
ਹੈ । ਰੋਰ “ਦੂਜਾ”, ''ਤੀਜਾ” ਆਦਿ ਜੋ ਭਾਸਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਉਸੇ ਇਕ 
ਤੋਂ ਹੈ, ਅਥਵਾਂ ਉਸੀ ਇਤ ਦੀ ਬਿਵਰਤ ਹੈ ।” 
(ਖਾਲਸਾ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰ, ਪੰਨਾਂ 43 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਕਰਤਾਰ ਦੇ ਮੁਕਾਬਲੇ ਨਾਂ ਦੂਜਾ ਯਾਰ ਹੈ । ਨਾ ਤ੍ਰਿਤਵ 
(1ਗਗਮਦ) ਦਾ ਮਸਲਾ ਹੈ ।” 
(ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 981 
ਏਹਨਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸ਼ਾਰ ਵੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ 
ਸਨ ਅਤੇ ਨਾ ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਈਸਾਈ ਮਤ ਦੇ ਵਰਨਣ ਕੀਤੇ ਤਿਗੜੇ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ 
ਸਮੁਦਾਇ ਨੂੰ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ_ ਮਹਾਰਾਜ ਕਿਸੇ ਪੱਖ 
ਤੋਂ ਵੀ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ ਸਨ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸਾਰ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦੇ 
ਉੱਕਾ ਹੀ ਵਿਰੂਧ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਦੇ ਖੰਡਨ ਕਰਨ ਸਮੇ” 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੇ ਢੰਗ ਅਨੁਸਾਰ ਅਮੂਮੀਅਤ ਨੂੰ ਹੀ ਮੁਖ ਰਖਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਕੁਰਾਨ ਸਰੀਫ਼ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਓਹ ਕੁਫਰ ਦੇ _ਧਾਂਰਨੀ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ 
ਨੂੰ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਪ੍ਰਭੂ ਤੌਂ ਛੁਟ ਕੋਈ 
“ਦੂਜਾ” ਜਾਂ “ਤੀਜਾ” ਇਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । 

ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਆਇਤ ਵਿਚ ਤਿਗੜੇ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ 
ਖੰਡਨ ਅਮੂਮੀ ਰੰਗ ਵਿਚ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ ਮੂਲਕਾਰ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਗ 
ਵਿਚ ਕਈ ਤਿਗੜੇ (ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ ਪ੍ਰਭੂ) ਮੰਨੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਇਸ ਲਈ ਕੁਰਾਨ 
ਸ਼ਰੀਫ ਨੇ ਇਹ ਢੰਗ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ । ਈਸਾਈ ਮਤਿ ਤੋਂ' ਸੈਂਕੜੇ ਤੇ ਹਜਾਰਾਂ ਸਾਲ 
ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਲੌਕ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ ਸਮੁਦਾਵਿ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਦੇ ਸਨ . ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦ- 
ਵਾਨ ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ 
ਹੈ ਕਿ-- 

“ਤ੍ਿਮੂਰਤਿ :--ਤਿੰਨ ਰੂਪ । ਵੇਦਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਅਗਨਿ ਵਾਯੂ ਅਤੇ 
ਸੂਰਜ (2) ਪੁਰਾਣਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਅਤੇ 
ਸਿਵ (3) ਬਾਈਬਲ ਅਨੁਸਾਰ ਖੁਦਾ, ਰੂਹੁੱਲ-ਕੁੱਦਸ 
ਅਤੇ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ।” 

(ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 1822 


ਇਲੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਾਚੀਣ ਮਿਸਰੀ “ਬੈਲ”, “ਗਊ” ਤੇ “ਵੱਛੋ' ਦੇ ਤਿਗੜੇ 
ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਸਨ । ਬਾਬਲ ਦੇ ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ “ਅਨੂ, ਐਨਿਲ ਤੇ “ਈਆ' ਦਾ 
ਤਿਗੜਾ ਮੈਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ । ਫ਼ਰਸ ਦੇ ਵਸਨੀਕਾਂ ਵਿਚ “ਆਰਮੂਜ਼ਡ”', 
“ਅਨਾਹੱਤਾ” ਤੇ “ਮਿਥਰਾ” ਦੇ ਤਿਗੜੋ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਸੀ । ਬੁਧ 
ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੰਬੰਧਤ ਲੌਕਾਂ ਦਾ ਤਿਗੜਾ “ਬੁਧਾ” , ਬੁਧੀਸਤ”` ਤੇ “ਗੌਤਮਾ” 
ਤੇ ਨਿਰਭਰ ਸੀ। ਯੂਨਨੀ ਲੋੜ “ਜ਼ੀਊਸ`, “ਐਥਨੀ” ਤੇ “ਐਪਾਲੋ'” ਦੇ 
ਤਿੜੇ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਸਨ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਸਕੈਡੇਨੇਵੀਆਂ ਦੇ ਲੌਕਾਂ 
ਵਿਚ “ਉਧੀਨ”, “ਬੋਰ”, ਤੇ “ਫ਼ਕੇ” ਦੇ ਤਿਗੜੇ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਪ੍ਰਚਲਤ ਸੀ । 

(ਵੇਖੋ ਟਰੈਨਟ ਤਸਲੀਸ ਪੰਨਾਂ 3) 

ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਇਹ ਇਕ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਕਾਲ ਵਿਚ ਅੱਡ 

ਅੱਡ ਦੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਤਿਗੜੇ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਅਪਣਾਉੱਦੇ ਸਨ ਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀਆਂ ਰ੍ 
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ਤਸਲੀਸਾਂ ਵਿਚ ਅੱਡ ਅੱਡ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਸ਼ਾਮਲ ਸਨ । ਏਹੇ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ- 
ਲਾਮ ਦੇ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਅਮੂਮੀਅਤ ਦਾ ਢੋਗ ਵਰਤਿਆਂ ਹੈ; ਤਾਂ ਜੋ ਸਾਰੇ ਜਗ ਦੇ ਅੱਡ ਅੱਡ ਦੇਸਾਂ ਤੇ ਵੱਖ 
ਵੱਖ ਸਮਿਆਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਅਪਣਾਏ ਗਏ ਸਰਬਤ _ਤਿਗੜਿਆਂ ਦਾ_ਇਕੋ ਹੀ 
ਆਇਤ ਦੁਆਰਾ ਖੰਡਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ । ਭਾਵੇ' ਉਹ ਤਿਗੜਾ (ਤਸਲੀਸ) 
ਅਗਨੀ, ਵਾਯੂ ਤੇ ਸੂਰਜ ਦੁ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੋਵੇਂ ਤੇ ਭਾਵੇ" ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ 
ਦੇ, ਅਰਥਾਂਤ ਭਾਵੇ ਉਹ ਤਿਗੜਾ ਪਿਤਾ, ਪੁੱਤਰ ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਆਤਮਾਂ ਤੇ 
ਨਿਰਭਰ ਹੋਵੇ ਤੇ ਭਾਵੇ' ਈਸ਼ਵਰ, ਜੀਵ ਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਮੰਨਣ ਤੇ, 
ਅਰਥਾਤ ਭਾਵੇ" ਕਿਸੇ ਹੀ ਹੋਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਤਿਗੜਾ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੋਵੇ । 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਵੀ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ ਸਮੁਢਾਇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਣ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਖੰਡਨ _ਕਰਨ_ ਸਮੇ ਅਮੂਸੀ ਰੰਗ ਹੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ । 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਤਿਗੜਾ (ਤਸਲੀਸ) ਗ਼ਲਤ ਸਿਧ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਧ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਸਤਿਬੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ-- 
“ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਅੱਖਰ ਹਿੰਦਸੇ ਵਾਲਾ ੧ ਹੈ । 
ਹਿੰਦਸੇ ਵਾਲਾ '1” ਰੱਖਣ ਦਾ ਇਹ ਵੀ ਮੰਤਵ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ “੧ 
ਨੂੰ ਭੰਨ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਕੋਈ ਵੰਡ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਜੇ ਅੱਖਰੀ 
“ਇਕੋ ਪਾਉੱਦੇ ਤਾਂ ਸਾਇਦ ਇਕ ਦੇ ਏ, । ਕ, ਦੇ ਟੋਟੇ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ 
ਇਸ ਤੋਂ ਬਾਦ ਓਮ ਤੇ ਫਿਰ 'ਕਾਂਰ` ਆਂਵਦਾ ਹੈਂ । ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਤਿੰਨਾਂ 
ਹਿੱਸਿਆਂ (1੧1016%) ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਨਹੀਂ ਵੇਡਿਆ । ਨਾ ਹੀ 
ਉਹ ਸੈਸਾਰੀ, ਭੈਡਾਰੀ ਤੇ ਦੀਵਾਨ ਲਾ ਕੇ ਬੈਠਣ ਵਾਲਾ ਵਖ ਵਖ ਆਖਿਆ 
ਹੈ । ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਨੂ, ਸ਼ਿਵ ਕਈ ਵਖ ਵਖ ਉਸ ਦੇ ਹਿੱਸੇ ਨਹੀਂ 
ਬਣਾਏ ।” 


[ਸਾਡਾ ਇਤਿਹਾਸ, ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ ਪੰਨਾ 37 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਮਤਿ ਰੱਬ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦਾ ਮਤਿ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਮਤਿ 
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ਅੱਲਾਹ ਨੂੰ _ਵਾਹਿਦਾ-ਉਲ-ਲਾ ਸ਼ਰੀਕ ਸਮਝਦਾ ਹੈ । `ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ 
| ਸ਼ਰੀਕ ਨਹੀਂ; ਇਸ ਲਈ ਬਾਬੇ ਨੇ 'ਓ` ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ “੧ ਲਗਾਇਆ ਤੇ 
ਪਿੱਛੋਂ “ਕਾਰ” ਇਕ ਵੀ ਹਿੰਦਸੇ ਵਾਲਾ ਪਾਇਆ, ਅੱਖਰੀ ਨਹੀਂ । 
ਅੱਖਰ ਤਾਂ ਫਿਰ ਵੀ ਤੋੜੇ ਮਰੋੜੇ ਜਾ ਸਕਦੇ _ਹਨ, ਪਰ ਹਿੰਦਸੇ ਵਾਲਾ 
'ਬ” ਕੋਈ ਭਨ ਨਹੀਂ” ਸਕਦਾ । ਕਾਰ “ਓ” ਇਸ ਲਈ ਰੱਖਿਆ; 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਲਗਾਤਾਰ ਹੈ । ਉਸ ਦੀ ਹੋੱਦ ਤੇ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤੋਂ” ਬਗੈਰ ਕੁਝ 
ਨਹੀ” ਰਹੋ ਸਕਦਾ । ਉਹ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਵੀ ਸੋਨ ਨਹੀਂ, ਸਰਬ ਵਿਆਪੀ 


ਦੁਨੀਆਂ ਤ੍ਰੌਸੂਲ ਨੂੰ ਮੰਨਦੀ ਸੀ, ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਇਕ ਨੂੰ ਮਨਵਾਇਆ । 
ਈਸਾਈ _ਤ੍ਰੋਗੜੇ (0੫% 0$ 19101) ਨੂੰ ਅਪਣਾਉ'ਦੇ ਸਨ । ਉਹ 
ਖੂਦਾਂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ, ਮਰੀਅਮ ਤੇ ਮੁਤਬਰਕ ਰੂਹ ਨੂੰ ਖੁਦਾ ਦੇ ਹਿੱਸੇਦਾਰ 
ਸਮਝਦੇ ਸਨਾ' । ਹਿੰਦੂ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਅਤੇ ਜ਼ਿਵ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਪਰ ਸਿੱਖ ਲਈ ਉਹ ਇਕ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ “ਓ” ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ 
'ਕ” ਪਾਕੇ ਵਿਚਾਰਾ ਨੂੰ ਹੀ ਉਲਟਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । 


[ਬਾਲਸਾ ਐਡਵੋਕੇਟ, ਅੰਮਿ੍‌ਤਸਰ, 
[30 ਸਤੰਬਰ ਤੇ 7 ਅਕਤੂਬਰ, 1968 
ਪ੍ਰਭੂ-ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਪੁੱਤਰ ਪ੍ਰਭੂ :--ਕਈ ਜਾਤੀਆਂ ਜਾਂ ਮਤਾਂ ਵਿਚ _ਸਾਜਨ- 
ਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ ਵੀ ਮੈਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਈਸਾਈ 
ਜਗਤ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾਂ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ-ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਦਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਸੀ ਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ 
ਧੀਆਂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਆਦਿ ਤੌਂ ਰਹਿਤ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ _ਫ਼ਰਮਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ -- 
ਅਲਖ _ਅਪਾਂਰ ਅਗੈਮ ਅਗੋਚਰਿ ਨਾ ਤਿਸੁ ਕਾਲ ਨਾ ਕਰਮਾ । 


1. ਈਸਾਈ ਜਗਤ ਦੀ ਇਹ ਤਸਲੀਸ ਹੈ--ਪਿਤਾ, ਪੁੱਤਰ ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ 
ਆਤਮਾ । (ਵੇਖੋ _ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ ਪੰਨਾਂ 31% ਤੇ ਜੀਵਨ ਕਿਰਨਾਂ 
ਪੰਨਾਂ 188 ਆਦਿ) 
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ਜਾਤਿ ਅਜਾਤਿ ਅਜੌਨੀ_ਸੋਭਉ ਨਾ ਤਿਸੁ ਭਾਉ ਨੁ ਭਰਮਾ । 
ਸਾਚੇ ਸਚਿਆਰ ਵਿਟਹੁ ਕੁਰਬਾਣੁ । 
ਨਾ ਤਿਸੁ ਰੂਪ ਵਰਨ [ਨਹੀ ਰੇਖਿਆ ਸਾਚੈ ਸਬਦਿ ਨੀਸਾਣੁ । 
ਨਾਂ ਤਿਸੁ ਮਾਤ ਪਿਤਾ ਸੂਤ _ਬੰਧਪ ਨਾ' ਤਿਸੁ ਕਾਮੁ ਨਾਂ ਨਾਰੀ । 
ਅਕੁਲ ਨਿਰੰਜਨ ਅਪਰ ਪਰੰਪਰ _ ਸਗਲੀ ਜੌਤਿ ਤੁਮਾਰੀ । 
ਸਿਰੋਠ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 597 
ਅਰਥਾਤ--ਮੋਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਅਲਖ, ਸੋਚ ਸਮਝ ਦੇ ਘੇਰੇ ਤੋ ਬਾਹਰ ਤੇ ਪਹੁੰਚ 
ਤੋਂ ਪਰੋ ਹੈ। ਉਹ ਸਮੇ" ਜਾਂ ਕਾਲੁ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੇ । ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਜਾਤਿ ਨਹੀਂ, 
ਉਹ ਅਜਾੜ ਹੈ । ਉਹ ਕਿਸੇ ਜੂਨ ਵਿਚ ਵੀ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ । ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਤੌਂ ਰੀ ਹੈ। ਨਾ ਉਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸੌਹ ਹੋ ਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਭਰਮ ਹੀ ਹੈ। ਮੈ ਉਸ ਪ੍ਰਭੂ 
ਤੋਂ ਵਾਰਨੇ ਜਾਂਦਾ ਹਾਂ, ਜੋ ਸੱਚਾ ਹੈ ਤੇ ਸੱਚਾਈ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਰੂ 
ਰੰਗ ਤੇ ਚਿਹਨ-ਚੱਕਰ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਆਰਾ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ 
ਪਰਗਟ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ, ਧੀਆਂ, ਪੁੱਤਰਾਂ ਤੇ ਹੋਰ ਸਾਕ-ਸੰਬੋਧੀਆਂ 
ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਨਾ ਤਾਂ ਕਾਮ ਵਿਆਪਦਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ 
ਤੀਵੀ' ਹੈ। ਉਹ ਕੁਲ ਡੋਂ' ਰਹਿਤ ਹੈ ਤੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਵੀ ਉੱਚਾ ਹੈ। ਉਸ 
ਦਾ ਕੋਈ ਪਰਵਾਰ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਸਭ ਥਾਈ” ਉਸੇ ਦੀ ਹੀ ਜੋਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋ 
ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜਹ ਦੇਖਾ ਤਹ ਦੀਨ _ ਦਇਆਲਾ । 
ਆਇ ਨ ਜਾਇ ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਰਪਾਲਾ । 
ਜੀਅ ਐਦਰਿ ਜੁਗਤਿ ਸਮਾਈ । 
ਰਹਿਓ ਨਿਰਾਲਮ __ਰਾਇਆ । 
ਜਗੁ ਤਿਸ ਦੀ ਛਾਇਆ ਜਿਸੁ ਬਾਪੂ ਨਾ ਮਾਇਆ । 
ਨ ਤਿਸੁ ਭੈਣ ਨ _ਭਰਾਉ ਕਮਾਇਆ। , 
ਨਾ ਤਿਸੁ ਓਪਤਿ _ਖਪਤਿ ਕੁਲ ਜਾਤ 
ਓਹ _ ਅਜਰਾਵਰੁ _ਮਨਿ ਭਾਇਆ ॥ 


[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1088 
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ਅਰਥਾਤ--ਮੈਂ` ਜਿਥੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਦੇਖਦਾ ਹਾਂ, ਸੈਂ ਆਪਣੇ ਦੀਨ ਦਿਆਲ 
ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਹੀ ਵੇਖਦਾਂ ਹਾਂ, ਮੇਰਾ ਕਿਰਪਾਲੂ ਪ੍ਰਭੂ ਆਉਣ ਜਾਣ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ, 
ਜਾਰੇ ਹੀ ਪ੍ਰਣੀਆਂ ਅੰਦਰ ਉਹ ਗੁਪਤ ਢੌਗ ਨਾਲ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆਂ ਹੈ; ਤੇ 
ਉਹ ਸੱਚਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਆਪ ਨਿਰਲੇਪ ਹੈ । ਇਹ ਦਿਸਦਾ ਜਰਤ ਉਸ ਦਾ ਪਰਛਾਵਾਂ 
ਹੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾਂ ਨਾਂ ਕੋਈ ਪਿਤਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਮਾਤਾ । ਉਹ ਭੈਣਾ-ਭਰਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵੀ 
ਰਹਿਤ ਹੈ । ਉਹ ਜਨਮ-ਮਰਨ; ਵੇਸ ਤੇ ਜਾਤਿ-ਪਾਤਿ ਤੋਂ` ਉੱਚਾ ਹੈ ਉਹ ਬਿਰਧ 
ਵੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਮੇਰੇ ਮਨ ਨੂੰ ਉਹੋ ਹੀ ਚੰਗਾ ਲਗਦਾ ਹੈ । 
ਵਿਸ ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਂਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ 
ਸ਼ਬਦ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ :- 
ਤੂ ਸਦਾ ਸਚਿਆਰੁ ਜਿਨਿ ਸਚੁ ਵਰਤਾਂਦਆ । 
ਬੈਠਾ . ਤਾੜੀ ਲਾਇ _ਕਵਲ ਛੱਪਾਇਆਂ ' 
ਬ੍ਰਹਮੈ ਵਡਾ ਕਹਾਇ ਅੰਤੁ _ਨ_ ਪਾਇਆ । 
ਨਾਂ ਤਿਸੁ ਬਾਪੁ ਨ ਮਾਇ ਕਿਨਿ ਤੂ ਜਾਇਆਂ । 
ਨਾਂ ਤਿਸੁ ਰੂਪੁ ਨ ਰੇਖ ਵਰਨ ਸਬਾਇਆਂ । 
ਨਾ ਤਿਸੁ ਭੁਖ ਪਿਆਸ ਰਜਾ ਧਾਇਆ । 
ਗੁਰਮਹਿ ਆਪੁ ਸਮੋਇ ਸਬਦ ਵਰਤਾਇਆ । 
ਸਚੇ ਹੀ _ਪੰਤਆਇ ਸਚਿ ਸਮਾਇਆ । 
[ਵਾਰ ਮਲਾਰ, ਮ: 1, ਧੰਨਾ 1279 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ! ਤੰ ਸੱਚਾ ਤੇ ਸਚਿਆਰ ਹੈ' ਤੇ ਨਿਰੋਲ 
ਚ ਨੰ ਹੀ ਵੰਡ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਤਰ ਕੰਵਲ ਵਾਂਗ ਤਾੜੀ ਲਾਈ ਬੈਠਾ ਹੈ, ਪਰ ਅੱਖਾਂ ਤੌਂ 
ਉਹਲੇ ਹੋ । ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਥੂਲ ਨੇਤਰ ਤੈਨੂੰ ਵੇਖਣ ਤੋਂ ਅਸਮਰਥ ਹਨ । ਬ੍ਰਹਮਾ 
ਵੱਡਾ ਤਾਂ ਅਖਵਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਵੀ ਤੇਰਾਂ ਅੰਤ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਿਆ ਸੀ । ਉੱਸ 
ਦਾ ਨਾ ਕੋਈ ਪਿਤਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾਂ ਮਾਤਾ, ਜਿਸ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਜਣਿਆ ਹੋਵੇ । ਉਸ 
ਦਾ ਨਾ ਕੋਈ ਸਰੂਪ ਹੈ ਤੇ ਨਾਂ ਕੋਈ ਵਰਣ । ਸਾਰੀਆਂ ਜਾਤਾਂ ਵਿਚੋਂ ਉਜ ਦੀ 
ਕੋਈ ਵੀ ਜਾਤਿ ਨਹੀਂ` ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਨਾ ਤਾਂ ਭੁਖ ਲਗਦੀ ਹੈ ਤੇ ਨਾਂ ਪਿਆਸ । 
ਉਰ ਸਦਾ ਰੀ_ਰੱਜਿਆ ਹੋਇਆਂ ਹੈ । ਉਸ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ 
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ਉਸ ੮1 - “ਨਰ 


ਰੋ] 


ਨੂੰ ਗੁਰਾਂ ਐਦਰ ਲੀਨ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ ਉਹ 
ਆਪਣੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਵਰਤਾਉ'ਦਾਂ ਹੈ । ਸੱਚੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸੈਨ ਕਰਨ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸੱਚ 
ਪ੍ਰਭੂ ਅੰਦਰ ਲੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 


ਇਤ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਂਜ ਦੇ ਉਚਾਰਨ ਕੀਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋ 
ਇਹ ਸਿਧ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਕ ਅਜੇਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਸਨ, ਜੌ ਮਾਤਾ 
ਪਿਤਾ, ਤੀਵੀ' ਧੀਆਂ, ਪੁੱਤਰਾਂ, ਭੈਣ-ਭਰਾਵਾਂ ਆਦਿ ਸਾਕ ਸੰਬੰਧੀਆਂ ਤੌ ਰਹਿਤ ਹੈ। 
ਜਿਸ ਦਾ ਨਾ ਕੋਈ ਵਰਣ ਹੈ ਤੇ ਨਾਂ ਕੋਈ ਰੂਪ ਜਾਂ ਰੇਖਾ । ਉਹ ਅਕਾਲ ਤੇ _ਅਤਿ- 
ਨਾਸ਼ੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਹੈ । 

ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਅਰਥਾਤ--ਇਹ ਗੱਲ ਕਦੇ ਨਾ ਕਹੋ ਕਿ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ 
ਸਮੁਦਾਇ ਹੈ, ਜਾਂ ਤ੍ਰੈਮੂਰਤੀ ਹੈ । ਅਜੇਰੇ ਸਿਧਾਂਤ ਤੋਂ ਅੱਡ ਰਹਿਣਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾਤਰ 
ਲਈ ਸੋਭਨੀਕ ਗੱਲ ਹੈ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । ਉਹ ਧੀਆਂ-ਪੁੱਤਰਾਂ 
ਤੋਂ ਵੀਰਹਿਤ ਹੈ । ਭਲਾ ਸੋਚੋ ਤਾਂ ਸਹੀ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਪੁੱਤਰ ਕਿਵੇ' ਰੁ 
ਸਕਦਾ ਹੈ £ ਜਦ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਕੋਈ ਤੀਵੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ 
ਰਚਨਹਾਰ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਦਾ ਪੂਰਣ ਗਿਆਨ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ ਵਿਚ 
ਇਕ ਵੀ ਅਜੇਹਾ ਵਿਅਕਤੀ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਸ ਨੇ ਨਾ ਰਚਿਆ ਰੋਵੇ ਜਾਂ 
ਉਸ ਦਾ ਉਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਥਹੁ-ਪਤਾ ਨਾ ਹੋਵੇ । 


ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਬੇਦ _ਕਤੇਬੀ ਭੇਦੁ `ਨ ,ਜਾਤਾ । 
ਨਾ ਤਿਸੁ ਮਾਤ ਪਿਤਾ ਸੂਤ ਭ੍ਰਾਤਾ । 


ਹੋਟ 


ਸਗਲੇ ਸੈਲ _ਉਪਾਇ _ਸਮਾਏ 
ਅਲਖੁ ਨ ਲੁਖਣਾ ਜਾਈ ਹੇ । 
[ਸਾਰ੍ਹ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1021 
ਅਰਥਾਤ--ਵੇਂਦ ਤੋਂ ਦੂਜੀਆਂ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਭੇਡ ਨਹੀ ਪਾ 
ਸਕਦੀਆਂ । ਉਹੋਂ_ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾਂ ਤੇ ਪੁੱਤਰ-ਭਰਾ ਆਦਿ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । ਉਹ ਹੀ 
ਸਾਰੇ ਪਹਾੜਾਂ ਨੂੰ ਸਾਂਜ ਕੇ ਮੁੜ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਨਾਸ ਕਰ ਦੇੱਦਾਂ ਹੈ । ਅੰਦ੍ਿਸ਼ਟ ਪ੍ਰਭੂ 
ਵੇਖਿਆ ਨਹੀਂ` ਜਾ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਸੋਚ” -ਸ਼ਕਤੀ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘੇਰੇ 
ਵਿਚ ਲੈ ਸਕਦੀ ਹੈ । 
ਜ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਂਭਾ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਜੈਜੇ ਕਿ ਈਸਾਈ ਮਰੀਅਮ ਤੋਂ (ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ) ਈਸਾ ਨੂੰ 
ਖੂਦਾ ਦਾ ਪੁੱਤ ਜਾਣਦੇ ਹਨ ।” 
[ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਭਾਕਰ, ਪੰਨਾ 649 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ 
ਪ੍ਰਭਰ-ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ _ਹੌਣ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਪਹਾੜਾਂ ਦੇ ਪੈਂਦਾ 
ਰੌਣ ਤੋ ਨਸ਼ਟ ਹੌਣ ਦਾ ਵੀ ਵਰਨਣ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ 
ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਆ 
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55% ੦੩੫ ੧੭੭੦. (੪੧2,1੬5== 
ਅਰਥਾਤ--ਕਰੀਬ ਹੈ_ਕਿ ਤੁਹਾਡੀ ਇਸ ਨਿਰਮੂਲ ਗੱਲ ਦੇ ਕਾਰਨ 
ਅਜਮਾਨ ਪਾਟ ਜਾਏ ਅਤੇ ਧਰਤੀ ਤੇ ਪਹਾੜ ਟੋਟੇ ਟੋਟੇ ਹੋਂ ਜਾਣ; ਇਸ ਲਈ ਕਿ 
ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਰਹਿਮਾਨ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਥਾਪ ਲਿਆਂ ਹੈ। 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਤੇ ਤੀਵੀਂ” 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਦਾ ਇਨਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਅਰਥਾਤ--ਬੇਸ਼ੱਕ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਵੱਡੀਆਂ ਵਡਿਆਈਆਂ 
ਵਾਲਾ ਹੈ । ਉਹ ਤੀਵੀਂ" ਤੇ ਧੀਆਂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਤੇ ਰਹਿਤ ਹੈ । ਇਹ ਵੀ ਇਕ 
ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਕਿ ਮੂਰਖ ਲੌਂਕ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਕਈ ਨਿਰਮੂਲ ਤੇ ਬੇਥਵੀਆਂ ਗੱਲਾਂ 
ਕਰਦੇ ਹਨ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ 
ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਿਸੇ ਤੀਵੀਂ ਦੀ 
ਕੁਖ ਤੋਂ ਜਨਮ ਧਾਰਨ ਨਹੀ" ਕਰਦਾ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਭੈਡਹੁ ਹੀ ਭੈ ਊਪਜੈ ਭੈੜੇ ਬਾਝੁ ਨ ਕੋਇ । 
ਨਾਨਕ ਭੈੜੈ ਬਾਹਰਾ ਏਕੋਂ ਸਚਾ ਮੋਇ । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸਲੌਕ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 479 
ਸਰਦਾਰ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਨੇ ਆਸਾ ਦੀ ਵਾਰ ਦੇ ਅੰਗਰੇਜ਼ੀ ਟੀਕੇ 
ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ 
ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 
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ਸ਼ਰੋਮਣੀ ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਕਮੇਟੀ ਵਲੋ” ਪ੍ਰਕਾਸਤ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਇਸ ਮਹਾਂਵਾਕ ਦਾ ਟਿਹ ਅਰਥੁ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


“ਇਸਤਰੀ ਤੋਂ ਇਸਤਰੀ ਪੈਂਦਾ ਨ੍ਰੋਦੀ ਹੈ । ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਬਿਨਾ 


ਕੋਈ ਭੀ ਨਹੀ” ਹੋ ਸਕਦਾ । ਨਾਨਕ ਕੇਵਲ ਇਕ ਉਹ ਸੱਚਾ ਸੁਆਮੀ ਹੀ 
ਇਸਤਰੀ ਦੇ ਬਗੈਰ ਹੈ ।” [ਆਸਾਂ ਦੀ ਵਾਰ ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 983 


ਹੋਟ 


ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਮਾਤਾਂ ਦੀ ਕੁਖ ਡੋਂ 
ਉਤਪੰਨ ਹੋਏ ਪ੍ਰਣੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਸੇ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਰੱਬ ਨਾਲ ਤੁਲਣਾ ਦੇਣੀ ਵੱਡੀ ਨਾਸਤਕਤਾਂ 
ਹੈ। ਇਕ ਨਾਸਤਕ ਉਹ ਹਨ ਜੋ ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ, ਪਰ ਦੂਜੇ 
ਨਾਸਤਕ ਉਹ ਵੀ ਹਨ, ਜੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ, ਅੱਲਾਹ ਜਾਂ ਗਾਤ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਹਰਨਾਕਸ਼, ਫ਼ਿਰਊਨ ਤੇ ਨਮਰੂਦ ਨੂੰ ਅੱਜ ਤਕ ਲੋਕੀ 
ਇਸ ਲਈ ਨਾਸਤਕ ਤੇ ਮਾੜਾ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਸਰਬ ਸਮਰਥ ਤੇ ਰੱਬ ਦਸਦੇ ਸਨ 1” 


[ਨਕਲ ਨਿਰੈਕਾਰੀ, ਪੰਨਾ 18 
ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਮੈਦੇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਜੋ ਪ੍ਰਾਨੀ ਮਾਂਤਾਂ ਦੀ ਕੁਰਖ ਤੋਂ ਜਨਮਿਆ 
ਹੈ, ਜੋ ਖਾਣ ਪੀਣ ਤੋ' ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਦੇ ਜੀਵਣ ਵਿਚ ਵਟਾਉ-ਸਟਾਉ ਹੈ, 
ਜੋ ਕਦੇ ਬਾਲਕ, ਕਦੇ ਜੁਆਨ ਤੇ ਕਦੇ ਬੁਢਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅੰਤ ਮਰ ਜਾਂਦਾਂ ਹੈ, 
ਉਹ ਇਸ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦਾ ਕਰਤਾ ਜਾਂ ਪਾਲੁਨਹਾਰ ਨਹੀਂ` ਹੋ ਸਕਦਾਂ; ਕਿਉ” ਜੁ 
ਉਹ ਆਪਣਾ ਜ਼ੀਵਨ ਬਿਤਾ ਕੇ ਇਸ ਅਧਾਰ ਸੈਸਾਰ ਤੋੱ' ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਇਹ 


ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ- “ 
ਇਕੋ ਇਕ ਖੁਦਾਇ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਮਾਇ ਨਾਂ ਬਾਪ । 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ; ਪੰਨਾ 132 


ਅਰਥਾਤ--ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਮਾਤ ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । 


ਇਸ ਬਾਰ ਸੀ੍‌ ਗੂਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੋਕਟਿ ਨਹੀ ਪਰੈ ਜੋਨਿ ਨਹੀ ਆਵੈ 
ਲਮੂ ਨਿਰੋਜਨ ਜਾਨੋਂ ਰੋ । 
ਕਬੀਰ ਕੌ ਸੁਆਮੀ ਐਸੋ ਠਾਕੁਰੁ 
ਜਾਂ ਕੈ ਮਾਈ ਨ ਬੱਪੌ ਰੇ । 
[ਗਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ ਹੋ 
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ਹੋਨੇ 


ਅਰਥਾਂਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਸੈਕਟ ਵਿਚ ਨਹੀਂ” ਪੈਦਾ ਤੇ ਨਾ ਹੀ 
ਕਿਸੇ ਜੂਨ ਵਿਚ ਆਉਦਾ ਹੈ । ਕਬੀਰ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਾਡਾ ਸੁਆਮੀ 
ਪ੍ਰਭੂ ਅਜੇਹਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਦੀ ਨਾ ਕੋਈ ਮਾੜਾ ਹੈ. ਤੇ ਨਾ ਪਿਤਾ । 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤਾਤ ਮਾਤ ਨ ਜਾਤ ਜਾਕਰ 
ਜਨਮ ਮਰਨ ਬਿਹੀਨ । 
[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ & 
ਅਰਥਾਤ--ਜਿਸ ਦਾ ਨਾਂ ਕੋਈ ਪਿਤਾ ਹੈ ਨਾ ਮਾਤਾ, ਉਹ ਜਨਮ ਮੇਰਨ 
ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ । 
ਮਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਵੀ ਇਹ ਗੱਲ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਵਿਅੱਕਤੀ ਨੂੰ ਈਸਾ ਜੀ ਵਾਂਗ ਪ੍ਰਭੂ-ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ 
ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀ ਮੰਨਦੇ ਸਨ! ਹਾਂ, ਉਹ ਅਮੂਮੀ ਰੇਗ ਵਿਚ ਸਾਰੀ ਹੀ ਮਨੁੱਖ 
ਜਾਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਪਰਵਾਰ ਸਮਝਦੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸਿੰਘ 
ਸਾਹਿਬ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 

“ਸਤਿਗੁਰੂ ਤੇ ਈਸਾ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਬੁਨਿਆਦੀ ਫ਼ਰਕ ਹੈ 
ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰੱਥ ਸਾਡਾ ਬਾਪ ਹੈ ਅਰ ਪਾਪ 
ਰਹਿਤ ਉਸ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਕੇਵਲ ਸੌ” ਹੀ ਹਾਂ ।............ਗੁਰੂ ਜੀ. ਨੇ 
ਕਿਹਾ ਰੱਬ ਸਭ ਦਾ ਪਿਤਾ ਹੈ; ਅਸੀਂ ਜਾਰੇ ਉਸ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਹਾਂ ।” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਲੰਕਚਰ, ਪੰਨਾ 38 
ਇਕ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਗਿਆਨੀ ਲਾਲ _ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ-- 

“ਗੁਰਮਤਿ ਦਾ ਅਜੂਲ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਜੀਵ ਖੁਦਾ ਦੇ 


ਪੁੱਤਰ ਹਨ ।............ ਇਹ ਨਹੀਂ” ਕਿ ਉਹ ਈਸਾ ਵਾਂਗ ਖੁਦਾ ਦੇ 
ਕੱਲਮਕੱਲੇ ਪੁੱਤਰ ਹਨ ।” 


[ਗੁਰਮਤਿ ਮਾਰਤੈਡ ਭਾਗ 2, ਪੰਨਾ 130 


ਹੋਉ 


ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਂਭਾ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਤਾਤ ਮਾਤ ਨ ਜਾਂਤ ਜਾਕਰ ਪੁਤ੍ਰ ਔ ਮੁਕੈਦ । ਇਸ ਨਿਯਮ 
ਦੇ ਮੰਨਣ ਵਾਲਾਂ ਸਿੱਖ ਮਤ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਵਾਂਗ 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਪੁੱਤਰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦਾ, ਕਿੰਤੂ “ਏਕ ਪਿਤਾ ਏਕਸ ਕੇ 
ਹਮ ਬਾਰਿਕ” ਦੇ ਬਚਨ ਅਨੁਸਾਰ ਸਭੁ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਜਗਤ ਪਿਤਾ ਦੀ 
ਸੋਤਾਨ ਜਾਣਦਾ ਹੈ।” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਸੁਧਾਰਕ ਪੰਨਾ 5 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ_ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਤੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਪਿਤਾ ਦੇ 
ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਅਸੀਂ” ਕੁਝ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਾਂ --- 
(1) ਹਮ ਬਾਰਿਕ” ਤ੍ਰੰ ਗੁਰੂ '£ਪਿਤਾ” ਹੈ ਦੇ ਮਤਿ ਸਮਝਾਏ । 
[ਆਸਾ ਮ: &, ਪੰਨਾ 250 
(3) ਹਉ “ਪੂਤੁ” ਤੇਰਾਂ ਤੂੰ “ਬਾਪਰੰ” ਮੇਰਾ । 
[ਆਸਾ ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 276 
(3) ਏਕ "ਪਿਤਾ? ਏਕਸ _ਕੇ ਹਮ “ਬਾਰਿਕ” 
ਤੂ ਮੇਰਾ ਗੁਰ ਹਾਈ ॥ 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 611 
(4) ਹਮ "ਬਾਰਿਕ" ਤੁਮ “'ਪਿਤਾ'” ਪ੍ਰਭੂ ਮੇਰੇ 
ਜਨ ਨਾਨਕ ਬਖਸਿ ਮਿਲਾਏ । 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: %, ਪੰਨਾਂ 881 
(5) ਹਮ “ਬਾਤਿਕ” ਤੁਮ “ਪਿਤਾ” ਹਮਾਰੇ 
ਤੁਮ ਮੁਖਿ ਦੇਵਹੁ ਖੀਰਾ ॥ 


[ਰੁਸਕਲੀ, ਮ ਪੰਨਾ 88% 


ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਸ ਸਾਹਿਥ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸਬਦਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਪਿਤਾ” 


ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ “ਪੁੱਤਰ” ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਇਹ 
ਭਵ ਉੱਕਾ ਹੀ ਨਹੀ“ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਬਿੰਦੀ ਪੁੱਤਰ ਹਨ, ਸਗ ਇਸ ਵਿਚ 
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ਹੋ 


ਵੀ ਇਕ ਰੈਗ ਨਾਲ ਤੌਹੀਦ (ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਏਕਤਾ) ਦਾ ਮਸਲਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਕਿਉਂ” ਜੂ ਮਨੁੱਖ ਜਗ ਦੇ ਹੋਰ ਸਾਰੇ ਰਿਸਤਿਆਂ ਤੇ_ਸਾਕਾਂ ਵਿਚ 
ਬਹੁਲਤਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਲਈ ਸਤਿਕਾਰ ਦਾ ਕਾਰਨ ਸਮਝਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਪਿਤਾ ਦੇ 
ਰਿਸਤੇ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਰਲਾਉਣਾ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਗਾਲੀ ਸਮਝਦਾ ਹੈ । ਜੇ 
ਕਿਸੇ ਸੱਜਣ ਤੋ ਉਸ ਦੇ ਦੂਜੇ ਜਾਂ ਤੀਜੇ ਭਰਾ ਦਾ ਨਾਂ ਪੁੱਛਿਆ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਉਹ 
ਵੱਡੀ ਪ੍ਰਸਨਤਾ ਨਾਲ ਦੱਸੇਗਾ । ਪਰ ਜੇ ਉਸ ਡੋਂ` ਇਹ ਪੁਛਿਆ ਜਾਏ ਕਿ ਆਪ 
ਦੇ ਦੂਜੇ ਪਿਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਕੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਮਰਨ ਮਾਰਨ ਨੂੰ ਤਿਆਂਰ ਹੋ ਜਾਏਗਾ । 

_ ਸੋ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਪੁੱਤਰ, ਪਿਤਾ ਦੇ ਰਿਸਤੇ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ 
ਰਲਉਣਾ ਆਪਣੇ ਲਈ ਵੱਡੇ ਨਿਰਾਦਰ ਤੇ ਅਪਮਾਨ ਦਾ ਕਾਰਨ ਸਮਝਦਾ ਹੈ, 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਰੱਬੀ ਜੀਉੜੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਕਿਸੇ “ਦੂਜੇ” ਜਾਂ 
“ਤੀਜੇ” ਨੂੰ ਰਲਾਉਣਾ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦੇ, ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਵੀ ਕਿਰਾਂ ਹੈ । 


ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੈਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


<<੨੧੦੨੧੦੬੧੨=੧੩ <੨੧੨੨੦੬ 
:%੪ ੪।੯==> 
ਅਰਥਾੜ !--ਸਾਰੇ ਜੀਆ ਜੋਤ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਪਰਵਾਰ ਹਨ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਉਹੋ ਹੀ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਉਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਾਲ 
ਪਿਆਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਭਲੋਂ ਦਾ ਚਾਹਵਾਨ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


੪ “' #& ਕਟਕ = 
54257 ।27%0ਊਿ 
ਅਰਥਾਤ :--ਤੁਸੀਂ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਮ੍ਭੂ ਨੂੰ ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯਾਦ ਕਰੋਂ, 
ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਿ ਤੁਸੀਂ ਆਪਣੇ ਬਾਪਾਂ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਦੇ ਹੋ, ਸਗੋ” ਉਸ ਤੋਂ 
ਵੀ ਵਧਕੇ_। 


ਰੋਸ 


ਕਫ਼ਾਰਾ :--ਕਈ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ''ਕਫ਼ਾਰੇ” ਦਾ ਮਸਲਾ ਵੀ ਪਰਵਾਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ । ਓਹ ਆਪਣੇ ਪਾਪਾਂ ਤੋਂ ਕੁਕਰਮਾਂ ਦਾ ਭਾਰ ਦੂਜੇ ਵਿਅੱਕਤੀ ਤੇ 
ਸੁੱਟਦੇ ਹਨ । ਈਸਾਈ ਜਗਤ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ _ਸਰੂਪ ਵਿਚ “'ਕਫ਼ਾਰੇ` ਦੇ ਇਸ 
ਮਸਲੇ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਅਸਥਾਨ ਦਿਤਾਂ ਗਿਆ ਹੈ । ਓਹ ਇਹ_ਮੁੱਨਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਂ ਪ੍ਰਭੂ-ਪੁੱਤਰ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਸੂਲੀ ਤੇ ਮਰ ਕੇ _ਪਾਂਧੀਆਂ ਲਈ 
ਕਫ਼ਾਰਾ ਹੋ ਗਏ ਹਨ । ਹੁਣ ਜਿਹੜਾ ਵੀ_ ਪ੍ਰਾਣੀ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ 
ਧਾਰਨ ਕਰੇਗਾ. ਉਹ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੋ ਜਾਏਗ' । ਉਹ ਭਾਵੇ” ਕਿਨਾ [ 
ਹੀ ਵਿਭਚਾਰੀ ਤੇ ਦੁਰਚਾਂਰੀ ਕਿਉਂ ਨਾਂ ਹੋਵੇ, ਉਸ ਤੋ“ ਕੋਈ ਪੁੱਛ-ਗਿਛ ਨਹੀ” 
ਕੀਤੀ ਜਏਗੀ । ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਦੀ ਸੂਲੀ ਤੇ ਮੌਤ ਉਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ 
ਵਟਾਂਦਰਾ ਹੈ । 


ਰਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਬਬਾ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਸੱਚੀ-ਮੁਕਤੀ ਦੇ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਚੋਗੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣ ਚੁਕੇ ਸਨ । ਉਹ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣਦੇ ਸਨ ਕਿ ਉਹ ਪਵਿੱਤਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੇ ਜਤਨਾਂ ਤੇ ਬਿਨਾਂ ਨਹੀਂ ਮਿਲ ਸਕਦਾ । ਉਹ ਇਹ ਵੀ 
ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣਦੇ ਸਨ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਹਰੇਕ ਜਿੰਦ ਤੋਂ ਆਪੋ ਦੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਰ੍ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਨਾ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਆਂਤਮਘਾਤ ਬਕਰੇ ਦੇ ਕੈਮ ਨਹੀਂ ੍‌ 
ਆਉਂਦਾ । ਏਹੋ ਗੱਲ ਸੱਚੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਉਹ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਜੋ 
ਆਪ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਹਰੇਕ ਅਪਵਿੱਤਰਤਾਂ ਤੋਂ ਪਾਂਪ 
ਦੇ ਦਰਵਾਜ਼ੇ ਆਪਣੇ ਲਈ ਬੈਦ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ਤੇ ਹੀ ਉਸ ਦੇ 
ਬੂਹੇ ਖੋਲ੍ਹੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅਸਲ ਵਿਚ ਮਰਦ ਵੀ ਉਹੋ ਹੀ ਹਨ, ਕਿ 
ਚੰਗੇ ਤੇ ਭਲੋਂ ਕਰਮ ਕਰ ਕੇ ਉੱਸ ਦਾ ਵਟਾਂਦਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ [" 

[ਤਿਬਲੀਗਿ ਰਸਾਲਤ, ਭਾਗ 4, ਪੰਨਾ $7 

ਭੂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਵਿਚ “ਫ਼ਾਰੇ'` ਦੇ ਮਸਲੇ ਲਈ ਕੋਈ 
ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਂਰ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਕਜਨੀ 
ਹੀ ਭਰਨੀ ਪਏਂਗੀ । ਕਿਸੇ ਦੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾਂ ਭਾਰ ਕੌਈ ਦੂਜਾਂ ਨਹੀਂ ਚੁਕ ਸਕੇਗਾਂ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਤਰ 


(9002010040000604009166/4073044/46646961/3040100:9(940-22ਵ00 


39 
ਅਹਿਕਰੂ ਕਰੇ ਸੂ ਅਹਿਕਰੂ _ਪਾਏ 
ਕੋਇ ਨ ਪਕੜੀਐ ਕਿਸੈ ਥਾਇ ॥ 
(ਆਸਾ ਮ: 5, ਪੈਨਾ 206) 
ਅਰਥਾੜ--ਜੌ ਕਰੇਗਾ, ਸੋ _ਭਰੇਗਾ, ਕੋਈ ਦੂਜਾਂ ਕਿਸੇ ਦੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ 
ਵਟਾਂਦਰਾ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ, ਸਗੋ ਇਕ ਹੱਥ ਵੀ ਦੂਜੇ ਹੱਥ ਦੇ ਵਟਾਂਦਰੇ ਵਿਚ ਨਹੀਂ” 
ਫੜਿਆ ਜਾਏਗਾ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਅਪਣੇ ਕੀਤੇ ਦਾ ਫ਼ਲ ਪਾਉਣਾ, ਇਉ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਪੜ੍ਹ ਰੂਪੁ ਸੁਹਾਵਣਾ ਛਡਿ ਦੁਨੀਆਂ ਐਦਰਿ ਜਾਵਣਾ । 
ਮੈਦਾ _ਚੰਗਾ _ਆਪਣਾ ਆਪੋ __ਹੀ ਕੀਤਾ ਪਾਵਣਾ । 
ਹੁਕਮ ਕੀਏ ਮਨਿ ਭਾਂਵਦੇ ਰਾਹਿ ਭੀੜੈ ਅਗੈ ਜਾਵਣਾ । 
ਨੰਗਾ ਦੌਜਕਿ ਚਾਲਿਆ ਤਾ ਦਿਸੈ ਖਰਾ ਡਰਾਵਣਾਂ । 
ਕਰਿ ਅਉਗਣ ਪਛੋਤਾਵਣਾ । 


(ਵਾਰ ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੈਨਾ 272) 
ਅਰਥਾਤ :--ਸੋਂਹਣੇ ਬਸਤਰ ਤੇ ਸਜਾਵਟ ਇਸ ਸੰਸਾਰ ਵਿਚ ਫ਼ਡਕੇ ਹੀ 
ਪ੍ਰਣੀ ਤੁਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਅਪਣੇ ਚੈਗੇ-ਮੰਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੋਗਣਾ 
ਹੈਂਦਾ ਹੈ । ਜੇਹੜੇ ਲੌਕ ਇੱਥੇ ਹੁਕਮ ਚਲਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਤੇ ਆਪਣੀਆਂ ਮਨ-ਮਰਜ਼ੀਆਂ 
ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਅੱਗੇ ਜਾ ਕੇ ਤੈਗ ਰਸਤੇ ਵਿਚੋ ਲੋਘਣਾ ਪਏਗਾ । ਜਦੋ” 
ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਨੰਗੇ ਕਰਕੇ ਦੋਜ਼ਖ ਵਿਚ ਸੁੱਟਿਆ ਜਾਏਗਾ, ਉਦੋਂ ਉਹ ਵੱਡੇ ਭਿਆਨਕ 
ਦਿੱਸਣਗੇ । ਫੇਰ ਓਹ ਆਪਣੀ ਕੀਤੀ ਤੇ ਪਛੁਤਾਉਣਗੇ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੂਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਨਾਨਕੁ _ਅਖੈ ਰੇ ਮਨਾਂ ਸੁਣੀਐ ਸਿਖ ਸਹੀ । 
ਲੇਖਾ ਰਬੁ _ਮੈਗੇਸੀਆ _ ਬੈਠਾ _ਨਢਿ ਵਹੀ । 
ਤਲਬਾ ਪਉਸਨਿ ਆਕੀਆ ਬਾਂਕੀ ਜਿਨਾਂ ਰਹੀ । 
ਅਜਰਾਈਲੁ _ਫ਼ਰੋਸ਼ਤਾ _ਰੋਸੀ ਆਇ _ਤਈ । 
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ਆਵਣੁ ਜਾਣੂ ਨ ਸੁਝਈ _ਭੀੜੀ ਗੁਲੀ ਫ੍ਹੀ । 
ਕੂੜ ਨਿਖੁਟੇ ਨਾਨਕਾ _ਓਂੜਕਿ _ਸਚਿ_ਰਹੀ । ॥ 
(ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ ਸ: ਮ: | , ਪੈਨਾ 953) 
ਅਰਥਾਤ !--ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਫਰਮਾਉਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਸੱਚੀ ਸਿਖਿਆ 
ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਸੁਣੋ ਕਿ ਤੁਹਾਡੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਲੇਖਾ ਤੁਹਾਡਾ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ 
ਪਾਲਣਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਲਏਗਾ । ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਬਾਗ਼ੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਜ਼ਿੰਮੇ ਬਾਕੀ ਨਿਕਲੌਗੀ, 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਇਕੱਤਰ ਕੀਤੇ ਜਾਣਗੇ ! ਮੌਤ ਦਾ ਦੂਤ ਇਜ਼ਰਾਈਲ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ | 
ਡੈਡ ਦੇਣ ਵਾਸਤੇ ਨੀਅਤ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਆਉਣ ਜਾਣ ਲਈ ਕੋਈ 
ਰਾਹ ਨਹੀਂ ਸੁੱਝੇਗਾ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਗਲਾਂ ਵਿਚ ਭੀੜੀ ਫਾਹੀ ਪਾਈ ਜਾਏਗੀ । ਓੜਕ 
ਕੂੜ ਨਿਖੁੱਟ ਜਾਏਗਾ ਤੇ ਸੱਚ ਦੀ ਹੀ ਜਿਤ ਹੋਵੇਗੀ । 


ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਰਚਿਤ “ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ” 
ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਫਰਮਾਨ ਦਰਜ 
ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਦੇ ਜਨਕ ਭਗਤ ! ਧਰਮ ਖੈਂਡ ਮੈਰੀ ਇਹ ਧਰਤੀ ਹੈ । 
ਤਿਹੁਲੋਕਾਂ ਮਹਿ ਇਸੇ ਹੀ ਧਰਤੀ ਦਾ ਕਮਾਇਆ ਪਾਈਤਾ ਹੈ । 
ਧਰਤੀ ਜਿ ਹੈ ਸਿ ਮੇਰੀ ਧਰਮਸਾਲਾ ਹੈ । ਜੈਸਾ ਕੌਈ ਬੀਜੈ । 
ਤੈਸਾ ਪਾਵੈ । ਕਿ ਬੁਰਾ ਕਰੈਂ ਸਿ ਬੁਰਾ ਪਾਂਵੈ । ਭਲਾ ਕਰੈ ਸੌ । 
ਭੁਲਾ ਪਾਵੈ /” 1 
(ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਪੈਨਾਂ 7) 
ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਲਿਜੁਗ ਸਚ ਨਿਆਉਂ ਹੈ ਜੇ ਵਿਗਾੜੇ ਪਾਵੈ ਸੋਇ । 
ਹੋਰਸ ਕਿਸੇ ਨ ਮਾਰੀਐ _ ਭਾਵੇ _ਕੋਂਈ _ਹੋਇ । 
ਜੋਹੜਾਂ ਐਗ ਗੁਨਾਹ ਕਰੇ ਤਿਸ ਅੱਗੇ _ਮਿਲੋਂ ਸਜਾਇ । 
ਵਿਚ ਕਿਤਾਬਾਂ ਲਿਖਿਆ ਆਖਿਆ ਪਾਂਕ ਖੁਦਾਇ ॥ 
(ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਪੈਨਾਂ 201) 
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ਅਰਥਾਤ :---ਕਲਿਜੁਗ ਵਿਚ ਉਹ ਸੱਚਾ ਨਿਆਉਂ” ਹੈ, ਜੋ ਕਰੇ ਸੋ ਭਰੇ । ਕਿਸੇ 
ਦੂਜ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਦੰਡ ਨਹੀਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂ ਸਕਦਾ, ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਕੋਈ। ਹੋਵੇ । ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਦਾ ਸਰੀਰ ਦਾ ਜਿਹੜਾ ਔਗ ਕੋਈ ਪਾਪ ਕਮਾਵੇਗਾ, ਉਸੇ ਹੀ ਅੰਗ ਨੂੰ _ਉਸ ਦਾ 
ਦੇਡ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏਗਾ, ਕਿਉਕਿ ਕਰੇ ਕੌਈ ਤੇਂ ਭਰੇ ਕੋਈ ; ਨਿਆਇ ਨਹੀਂ ਕਹਾਂ 
ਸਕਦਾ । ਏਹੋਂ ਕੁਝ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਤੇ ਏਹੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ 
ਨੇ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਹਰੇਕ ਨੂੰ ਕਰਨੀ ਭਰਨੀ ਪਵੇਗੀ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ “'ਕਫ਼ਾਰੇ'` ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਖੰਡਨ 
ਕਰਦਾਂ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਸੇ ਇਕ ਦਾ ਦੂਜੇ ਦੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ 
ਭਾਰ ਚੁੱਕਣਾ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਵਟਾਂਦਰੇ ਵਿਚ ਦੌਡ ਭੌਗਣਾ, ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਦੀ ਗੱਲ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਨਿਆਇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੰਬੈਧ ਨਹੀਂ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਇਸ ਬਾਰੇ 
ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾ ਆਪਣਾ ਅੰਗ ਵੀ ਕਿਸੇ 
ਦੂਜੇ ਅੰਗ ਦਾ ਵਟਾਂਦਰਾ ਨਹੀ" ਹੋ ਸਕਦਾ; ਸਗੋ" ਜਿਸ ਅੰਗ ਨੇ ਜਿਹੜਾ ਪਾਪ 
ਕਮਾਇਆ ਹੋਵੇਗਾ ਉਹੋ ਅੰਗ ਉਸ ਦਾ ਦੇਡ_ਭੌਗੇਗਾ । 
ਜਨਮ-ਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਜਿਸ ਈਮਾਨ ਅੰਦਰ ਕੋਈ _ਖੜਾ ਹੈ, ਤਿਸ ਕਉ ਓਹ ਈਮਾਨ 
ਪਾਰ ਪੁਰ ਸਲਾਤ (ਪਲ _ਸਿਰਾਤ) ਕਰੇਗਾ । ਦਰਗਾਹ ਰੱਬ ਦੀ ਜਾਤ, 
ਸਿਫਾਂਤ, ਮਜ਼ਹਬ ਕੋਈ ਪੁਛਦਾ ਨਹੀਂ; ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਪੁਛੀਐ ਗੀ । ਪਾਤਸ਼ਾਹ 
ਉਮਰਾਉ, ਕਾਜੀ, ਮੁਰਤੀ, ਮੁਲਾਂ ਏਹਨਾਂ ਬੋ ਲੇਹ ਅਦਾਲਤ ਦਾ ਹਿਸਾਬ 
ਪੁਛੀਐਗਾ, ਜੋ ਤੁਮੋਂ' ਫ਼ਰਮਾਨ ਰੱਬ ਦਾ ਲੈ ਕਰ ਕਿਸ ਕਉ ਹਕ 


ਪਹੁੰਚਾਇਆ ਹੈ; ਜਿਨੋਂ ਨੇ ਅਮਲ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਤਿਨੋਂ' ਕੈ ਹੱਡ ਦੌਜ਼ਖ 
ਹਾਵੀਏ ਅੰਦਰ ਪਾਏ ਸੜਦੇ ਹਨ, ਅਰ ਤੌਂਬਹ ਤੌਂਬਰ ਕੁਰਦੇ ਹੈਨ ਅਰ 
ਕਬੂਲ ਕਾਈ ਨਹੀ" ਆਉਂਦੀ ।” 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਪੰਨਾਂ 133 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਦਾ ਕੇਵਲ ਕਿਸੇ ਸਿਧਾਂਤ ਜਾਂ “ਕਫ਼ਾਰੋ` ਆਦਿ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾਂ ਓਸ 


ਤਹ 


- ਨੂੰ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਭਾਗੀ ਨਹੀਂ ਬਣਾ ਸਕਦਾ । ਮ੍ਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਆਪਣੀ 

ਸ਼ਰਧਾ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨੇ ਵਡੇ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹਨ । ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾ ਆਪਣਾ 
ਕੀਤਾ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਕੈਮ ਆਏਗਾ । ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਵਿਅੱਕਤੀ ਕਿਸੇ ਦੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ 
ਵਟਾਂਦਰਾ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ, ਕਰੇ ਕੌਈ ਤੇ ਭਰੇ ਕੋਈ ਨਿਆਂਇਕਾਰੀ ਦੇ ਉੱਕਾ 
ਹੈ ਉਲਟ ਹਨ । 


ਸਿੱਖ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ 'ਈਸਾਈਆਂ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ ਵਟਾਂਦਰਾ _ਕਰਦਿਆਂ ਆਪਣੇ ਏਹੋ ਹੀ 
ਵਿਚਾਰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਕਰਦੇ ਸਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਗਿਆਨੀ ਲਾਲ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰੂਮ ਦੇ ਈਸਾਈਆਂ ਨੂੰ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ 
ਸੀ ਕਿ :- 


“ਡੁਹਾਡਾ ਇਹ ਖਿਆਲ ਗ਼ਲਤ ਹੈ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾਂ ਜੀ ਆਪਣੀ 
ਉਮਤ (ਪੌਰੋਕਾਰ ਚੇਲਿਆਂ) ਦੇ ਸਾਰੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ ਭਾਰ ਚੁਕ ਕੇ ਲੈ ਗਏ 
ਹਨ, ਯਾ ਜੋ ਕੋਈ ਹੁਣ ਈਸਾਈ ਬਣੇਗਾ ਤੇ ਈਸਾ ਜੀ ਪਰ ਨਿਸਚਾ 
ਜ਼ੱਖੇਗਾ, ਉਸ ਦੇ ਪਾਪ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣਗੇ, ਯਾ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਖੁਦਾ 
ਪਾਸੋਂ ਬਖਸ਼ਵਾ ਦੇਣਗੇ, ਕਿਉਕਿ :-- 

ਸਰਬ ਨਿਰੈਤਰ ਆਪੇ ਆਪਿ । 
ਕਿਸੇ ਨ ਪੁਛੇ ਬਖਸੇ ਆਪਿ । 
ਕਰਨੀ ਆਪੋ ਆਪਣੀ ਕੈ ਨੇੜੈ ਕੈ ਦੂਰਿ । 


[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ ਪੰਥ ਪੰਨਾ 149 
ਕਈ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਵੀ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੂਰੂ 
ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਈਸਾਈਆਂ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ-ਚਰਚਾ ਕਰਦਿਆਂ ''ਕਫ਼ਾਰੇ` 
ਦੇ ਮਸਲੇਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਸੀ_! (ਵੇਖੋ ਇਤਿਹਾਸ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਪੰਨਾ 
81 ਤੇ ਖ਼ਾਲਸਾ ਰਹਿਤ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੰਨਾ 131 ਆਦਿ) 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਵੀ ਏਹੋ ਹੀ ਵਿਚਾਰ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਕੁਰਾਨ 
ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ : 
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ਅਰਥਾਤ :--ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਜੋ ਕਮਾਈ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਭਾਰ ਉਸ ਦੇ 
ਸਿਰ ਹੋਵੇਗਾ । ਕੋਈ ਦੂਜਾਂ ਕਿਸੈ ਦਾ ਭਾਰ ਨਹੀਂ ਚੁਕ ਸਕਦਾ । ਤੁਸੀਂ ਸਾਰੇ 
ਹੀ ਆਪਣੇ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਇਕੱਤਰ ਕੀਤੇ ਜਾਉਗੇ । 
ਉਹ ਤੁਹਾਨੂੰ ਉਸ ਤੌਂ ਜਾਣੂੰ ਕਰਾਏਗਾ, ਜਿਸ ਬਾਰੇ ਕਿ ਤੁਸੀ ਵਾਦ-ਵਿਵਾਦ 
ਕੀਤਾ ਕਰਦੇ ਸੀ । ਕੋਈ ਵੀ ਭਾਰ ਚੁੱਕਣ ਵਾਲਾ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਭਾਰ ਨਹੀਂ 
ਚੁਕ ਸਕਦਾ । ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕੀਤੇ ਦਾ ਵਟਾਂਦਰਾ ਹੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਲੇ ਆਪਣੇ ਅਨੇਕਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਇਹ ਗਲ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਕਰਨੀ ਹੀ ਭਰਨੀ ਪਏਗੀ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਕਰੇ ਕੋਈ ਤੋਂ ਭਰੇਂ ਕੋਈ ਦਾ ਵਰਤਾਰਾ 
ਨਹੀਂ ਵਰਤ ਸਕਦਾ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 

ਜੈਸਾ ਕੀਚੈ ਤੈਸੋ ਪਾਈਐ । 


ਖੰਡੇ ਧਾਰ ਗਲੀ ਅਤਿ ਭੀੜੀ । 
ਲੇਖਾ ਲੀਜੈ ਤਿਲ ਜਿਉ ਪੀੜੀ । 
ਮਾਤ ਪਿਤਾ ਕਲੜ ਸੁਤ ਬੇਲੀ ਨਾਹੀ 
ਬਿਨ ਹਰਿ ਰਸ ਮੁਕਤਿ ਨ ਕੀਨਾ ਹੇ ॥ 
[ਸਾਰੂ, ਮ:1, ਪੰਨਾ 1028 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਲੇਖੈ ਬੋਲਣੁ ਲੋਧੋ ਚਲਣ ਕਾਇਤੁ ਕੀਚਹਿ ਦਾਵੇਂ । 
ਮੂਲੁ ਮਤਿ ਪਰਵਾਣਾ ਏਹੋ ਨਾਨਕੁ ਆਖਿ ਸੁਣਾਏ । 
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ਕਰਣੀ ਉਪਰਿ ਹੋਇ ੜਪਾਵਸੁ ਜੇ ਕੋ ਕਹੈ ਕਹਾਏ । 


[ਵਾਰ ਸਾਰੈਗ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1238 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇਂ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜੇਤੇ ਜੀਅ ਲਿਖੀ ਸਿਰਿਕਾਰ । 
ਕਰਣੀ ਉਪਰਿ ਹੋਵਗਿ (ਸਾਰ । 
ਹੁਕਮੁ ਕਰਹਿ ਮੂਰਖ ਗਵਾਰ 1 
ਨਾਨਕ ਸਾਚੇ ਕੇ ਸਿਫਤਿ ਭੈਡਾਰ । 
[ਬਸੈਤ ਸ: 1, ਪੰਨਾ 1169 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਹੀ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਸੰਖੋਪ ਏਹੋ ਹੈ ਕਿ 
ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੇ ਆਪਣੇਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਲੋਖਾ ਦੇਣਾ ਹੈ 
ਤੇ ਉਥੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਦੂਜਾ ਕਿਸੇ ਦਾ ਭਾਰ ਨਹੀ” ਚੁਕ ਸਕੇਗਾਂ । ਹਰੇਕ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਕਰਨੀ ਹੀ ਭਰਨੀ ਪਵੇਗੀ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜਹ ਕਰਣੀ, ਤਹ ਧੂਰੀ ਮਤਿ । 
ਕਰਣੀ ਬਾਝਰੁ ਘਟੇ ਘਟਿ _॥ 
[ਸਿਗੋਰਗ, ਮ:, 1, ਪੰਨਾ 25 


ਅਰਥਾਤ :-- 
ਫੁਲ ਭਾਉ ਫਲੁ ਲਿਖਿਆ ਪਾਇ । 
ਆਪੇ ਬੀਜਿ _ਆਪੇ ਹੀ ਖਾਇ । 
[ਸਿਰੀਰਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 75 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਦਾ ਏਹੋ ਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਹਰੇਕ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਕੀਤੇ ਦਾ ਫਲ ਭੌਗੇਗਾ । ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਕਿਸੇ ਦੇ ਪਾਪਾਂ ਦਾ ਭਾਰ 

ਨਹੀਂ ਚੁਕ ਸਕੇਗਾ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਜਿਸ ਕੇ ਜੀਅ ਪਰਾਣ ਹਹਿ ਕਿਉ ਸਾਹਿਬੁ ਮਨਹੁ _ਵਿਸਾਰੀਐ । 
ਅਪਣ _ਹਥੀ ਆਪਣਾਂ ਆਪੋ _ਹੀ_ ਕਾਜੁ _ਸਵਾਰੀਐ ॥ 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 974 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਜਿਤੁ ਸੇਵਿਐ ਸੁਖੁ ਪਾਈਐ ਸੋ ਸਾਹਿਬੁ ਸਦਾ ਸਮਾਲੀਐ । 
ਜਿਤੁ ਕੀਤਾ ਪਾਈਐ ਆਪਣਾ ਘਾਲ ਬੁਰੀ ਕਿਉਂ ਘਾਲੀਐ । 
ਮੰਦਾ ਮੂਲਿ ਨ ਕੀਚਈ ਦੇ ਲੈਮੀ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲੀਐ । 
ਜਿਉ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲਿ ਨ ਹਾਰੀਐ ਤੋਵੇਹਾ ਪਾਸਾ ਢਾਲੀਐ । 
ਕਿਛੁ ਲਾਹੇ ਉਪਰਿ _ਘਾਲੀਐ । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 472% 
ਅਰਥਾਤ :--ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਕਾਰਜ 'ਆਪਣੇ _ਚੁੱਥੀਂ ਹੀ 
ਸੁਆਰਨਾਂ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਜੀਉ ਤੇ ਪਿੰਡ ਦੀ ਜਿਸ _ਰਚਨਹਾਰ ਨੇ ਸਾਜਨਾ 
ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ! ਜਦ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ 
ਹੈ ਕਿ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕਰਨੀ ਹੀ_ਭਰਨੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਫਿਰ ਭੈੜੇ ਕਰਮ 
ਕਿਉਂ ਕੀਤੇ ਜਾਣ । '“ਕਠਾਰੇ' ਆਦਿ ਦੋ ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਟੇਕ ਤੋਂ ਸ਼ੂਭੁ_ਕਰਮ 
ਕਰਨੇ ਛੱਡ ਦੇਣੇ, ਕੇਂਈ ਚੰਗੀ ਗੱਲ ਨਹੀਂ” ਹੈ, ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਮੰਦ-ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ 
ਬਚਣ ਦਾ ਪੂਰਾ ਪੂਰਾ ਯਤਨ ਕਰਨਾਂ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ_ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ : -- 
ਜੈਸਾ ਕਰੋ ਸੂ ਤੈਸਾਂ ਪਾਵੈ । 
ਆਪਿ ਬੀਜਿ ਆਪੇ ਹੀ ਖਾਵੈ 1 
ਜੇ ਵਡਿਆਈਆਂ ਆਪੇ ਖਾਇ । 
ਜੇਹੀ ਸੁਰਤਿ ਤੇਰੈ ਰਾਹਿ ਜਾਇ 
[ਧਨਾਸਰੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 662 
ਅਰਥਾਤ :--ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਕੀਤੇ ਦਾ ਹੀ ਫਲ ਪਾਏਗਾ । ਜੌ ਬੀਜੇਗਾ 
ਊਹੋ ਹੀ ਵਢੇਗਾ । ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਕਿੇ ਦ! ਭਾਰ ਨਹੀਂ ਚੁੱਕ ਸਕੋਗਾ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫਰਮਾਨ ਵੀ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਜੈਸਾ ਬੀਜੈ ਸੋ “ਲਣੇ ਜੋ ਖਟੇ ਸੋ ਖਾਇ 
ਅਗੈ ਪੁਛਿ ਨ ਹੋਵਈ ਜੇ ਸਣੂ ਨੀਸਾਣੈ ਜਾਇ। 
ਤੈਸੋ ਜੈਸਾ _ਕਾਢੀਐ _ਜੈਸੀ ਕਾਰ ਕਮਾਇ । 
ਜੋ ਦਮ ਚਿਤਿ ਨ ਆਵਈ ਸੌ ਦਮੁ ਬਿਰਥਾ ਜਾਇ । 
ਇਹੁ ਤਨੁ ਵੇਚੀ ਬੈ ਕਰੀ ਜੇ ਕੌ ਲਏ ਵਿਕਾਇ । 
ਨਾਨਕ ਕੈਮਿਨ ਆਵਈ ਜਿਤੁ ਤਨਿ ਨਾਹੀ ਸਚਾ ਨਾਉ । 
(ਸੂਹੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 730) 
ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਏਹੋ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ 
ਕਿ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਜੋ ਬੀਜੇਗਾ, ਉਹੋਂ ਵੱਢੇਗਾ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸੇਬੈਧ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਨਾਲ ਵਰਨਣ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਅਤੇ '“ਕਫ਼ਰੇ'” ਆਦਿ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਟੇਕ ਬਣਾ ਕੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦਾਂ 
(ਆਗ ਕਰ ਦੋਣਾ ਠੀਕ ਨਹੀ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾਂ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ?- 
ਰਾਹੁ ਦਸਾਇ ਓਥੈ ਕੌ ਜਾਇ । 
ਕਰਣੀ ਸਾਂਝਹੁ ਭਿਸਤਿ ਨਾਂ ਪਾਇ । 


ਏਥੋ ਜਾਣੈ ਸੁ ਜਾਇ _ਸਿਝਾਣੈ । 
ਰੌਰੁ _ਫਕੜ _ਹਿੰਦੂ _ਮੁਸਲਮਾਣੈ । 
ਸਭਨਾਂ ਕਾਂ ਦਰਿ _ਲੋਖਾਂ ਹੋਇ । 
ਕਰਣੀ ਬਾਝਹੁ ਤਰੈ ਨ ਕੋਇ ॥ 
(ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 932) 


ਅਰਥਾਤ -- 
ਹਕੂ ਪਰਾਇਆ ਨਾਨਕਾ ਉਸੁ ਸ੍ਰਅਰੁ ਉਸੁ ਗਾਇ । 
ਗੁਰੂ ਪੀਰੁ ਹਾਮਾ ਤਾ ਭਰੇ ਜਾ ਮੁਰਦਾਰੂ ਨਾਂ ਖਾਇ । 
ਗਲੀ ਭਿਸਤਿ ਨ ਜਾਈਐ ਛਟੈ ਸਚੁ ਕਮਾਇ । 
ਮਾਰਣ ਪਹਿ ਹਰਾਮ ਮਹਿ ਹੋਇ ਹਲਾਲੁ ਨ ਜਾਇ । 


ਨਜਰ ਲਜਜਜਕਕਕਨਕਾਕਗਰਦਜਜਸਜਜਕਕਕਜਜਤਰਨਰ੩੩-- 
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ਨਾਨਕ ਗਲੀ _ਕੂੜ)ਈ _ਕੂੜੈ _ਪਲੌ ਪਾਇ ॥ 
(ਵਾਰ ਮਾਝ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 142) 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਬਚਨ ਵੀ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਾਮੁ _ਵਿਸਾਰਿ _ਦੌਖ _ਦੁਖੁ _ਸਹੀਐ । 
ਹੁਕਮੁ ਭਇਆ ਚਲਣਾ _ਕਿਉਂ ਰਹੀਐ । 
ਨਰਕ ਕੂਪ ਮਹਿ _ ਗੌਤੈ ਖਾਵੈ । 
ਜਿਉਂ ਜਲ _ਤੇ ਬਾਹਰਿ ਮੀਨਾ ਹੇ ॥ 
(ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1028) 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਹਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਵੀ ਇਹੋ ਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ ਵੀ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਕੇਵਲ ਗੱਲਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਮੁਕਤੀ ਲਈ 
ਸੁਭ-ਕਰਮ ਕਰਨੇ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹਨ । ਕੇਵਲ ਕਿਸੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਮੰਨ ਲੈਣ ਨਾਲ ਹੀ ਕੌਈ 
ਬਹਿਸ਼ਤ ਦਾ ਭਾਗੀ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦਾ । ਕਿਸੇ ਗ਼ਲਤ ਤੇ ਨਿਰਮੂਲ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਤਾਂ 
ਕਹਿਣਾ ਹੀ ਕੀ, ਜੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਕਿਸੇ ਸੱਚੇ ਤੇ ਠੀਕ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਨ 
ਮਗਰੋ ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਭ ਕਰਮ ਕਰਨ ਤੋਂ ਸੈਕੋਚ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਅਜਿਹਾ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਭਾਵੇ” 
ਕੋਈ ਹਿੰਦੂ ਕਹਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਭਾਵੇ" ਮੁਸਲਮਾਨ । ਜੇ ਉਹ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੇ ਗਿਆਨ ਤੇ ਪਛਾਣ ਤੋਂ ਕੋਰਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਪਰਲੋਕ ਵਿਚ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦੀਦਾਰ ਤੋਂ ਕੋਰਾ ਹੀ ਰਹੇਗਾ । ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੂਜਿਆਂ ਦਾ ਹੱਕ ਮਾਰਦੇ ਹਨ, 
ਉਹ ਹਰਾਮ ਥੌਰੀ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਪਰਾਇਆ ਰੱਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਲਈ ਸੂਰ ਦੇ ਮਾਸ 
ਸਮਾਨ ਹੈ ਤੋਂ ਹਿੰਦੂ ਲਈ ਗਊ ਮਾਸ ਜੇਹਾ । ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਕੇਵਲ ਕਿਸੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਟੇਕ 
ਬਣਾ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਭਜਨ-ਸਿਮਰਨ ਨਹੀ" ਕਰਦੇ, ਉਹ ਮਰਨ ਮਗਰੋ” ਨਰਕਾਂ ਦੇ 
ਭਾਗੀ ਹ੍ਰੰਏੇ ਹਨ ।' 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਸ਼ੁਭ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਲੌੜ ਨਹੀ” ਸਮਝਦੇ, ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਉਸ ਬੈਦੇ ਵਰਗੀ ਹੈ, 
ਜੋ ਜਹਿਰ ਬੀਜਕੇ ਐਮ੍ਰਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ ਅਭਿਲਾਖੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ 
ਹੈ ਕਿ-- 
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ਜੋ ਜੀਇ ਹੋਇ ਸੁ ਉਗਵੈ ਮੁਹ ਕਾ ਕਹਿਆ ਵਾਉ । 
ਬੀਜੇ ਬਿਤੁ ਮੇਗੈ ਅਮ੍ਰਿਤ ਵੇਖਹੁ ਏਹੁ ਕਿਆਉ ॥ 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸ: ਮ: $, ਪੇਨਾ 472] 


ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਫਰੀਦਾ ਲੋੜੋ ਦਾਖੁ ਬਿਜਉਰੀਆ ਕਿਕਰਿ ਬੀਜੈ ਜਟੂ । 
ਹੈਢੈ ਉਠ _ਕਤਾਇਦਾ _ਪੈਧਾ _ਲੌੜੈ ਪਣੁ _॥ 
(ਸਲੌਕ, ਫਰੀਦ, ਪੈਨਾ 1979 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 

'ਈਸਾਈ ਮਤਿ ਦਾ ਨਿਸ਼ਚਾ ਹੈ ਕਿ ਬਦੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਖਮੀਰ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ । 
ਸਭ ਆਦਮੀ ਗੁਨਾਹਗਾਰ ਹਨ । ਇੱਕੋ ਈਸਾ ਦੀ ਆਤਮਾ ਪਾਪ ਤੌਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । 
ਉਸ ਪਰ ਈਮਾਨ ਲਿਆਉਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਬਖਸ਼ੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ । 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਹਾਂ--ਰੱਬ ਸਭ ਦਾ ਪਿਤਾ ਹੈ । ਅਸੀਂ` ਸਾਰੇ ਉਸਦੇ ਪੁੱਤਰ 
ਹਾਂ, ਕਿਸੇ ਸ਼ਖਸੀਅਤ ਪਰ ਈਮਾਨ ਲਿਆਉਣ ਨਾਲ ਨਹੀਂ? ਬਲਕਿ ਰੱਥ ਦੀ 
ਭਗਤੀ, ਨੇਕ। ਦੇ ਕਰਮ ਅਤੇ ਸੇਵਾ ਕਰਕੇ ਬਖਸ਼ੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ । 

(ਗੁਰਮਤਿ ਲੈਕਚਰ, ਪੈਨਾ 38) 
ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਸਤਿਬੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਖਾਲਸਾ ਕਾਲਜ 
ਯਮੁਨਾ ਨਗਰ ਨੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਗੁਰੂ ਤੱ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਨਹੀ” ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿਰਫ਼ ਮੈਨਣ 
ਨਾਲ ਸਾਰੇ ਪਾਪ ਧੋਤੇ ਜਾਣਗੇ ਜਾਂ ਇਕ ਵਾਰ ਗੁਰੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕੁਰਬਾਨੀ ਦੇ ਕੇ ਹੋਰ 
ਸਾਰਿਆਂ ਦੇ ਪਾਪ ਆਪਣੇ ਉਤੇ ਝਲ ਲਏ ਹਨ, ਜੋ ਵੀ ਉਸ ਉੱਤੇ ਈਮਾਨ 
ਲਿਆਵੇਗਾ । ਉਸ ਦੀ ਕਲਿਆਣ ਹੋਵੇਗੀ, ਜਾਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਵਿਚਲਾ ਬਣ ਕੇ ਕੀਤੇ 
ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਤਲਾਫ਼ੀ ਕਰਾਏਗਾਂ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਹ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ 
ਜੋ ਕਰਮ ਜੀਵ ਨੇ ਇੱਥੇ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਉਹਨਾਂ ਦਾਂ ਫਲ ਉਸ ਨੂੰ ਜਰੂਰ ਮਿਲੇਗਾ ।” 

(ਸਾਡਾ ਇਤਿਹਾਸ, ਭਾਗ ਪਹਿਲਾ, ਪੈਨਾ 39) 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ [ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ- 
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“ਈਸਾ ਜੀ ਦੇ ਮਤ ਵਿਚ ਰੱਬ ਹੈ, ਪਰ ਰੱਬ ਇਕ ਦੇ ਕੀਤੇ ਕਰਮਾਂ 
ਦਾ ਬਦਲਾ ਉਸ ਦੀਆਂ ਕਈ ਕੁੱਲਾਂ ਤਕ ਲੈਣ ਵਾਲਾ ਇਕ ਗੈਰਤੀ ਜਾ 
ਅਣਖੀਲਾ ਮਾਲਕ ਹੈ, ਪਰੈਤੂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਮਤ ਵਿਚ ਉਸ ਪ੍ਰੀਤਮ ਅਨੰਤ 
ਤੋਂ ਬੇਅੰਤ ਵਾਸਤੇ ਇਸ ਦਾ ਬਦਲਾ ਲੈਣ ਵਾਲੀ ਗ਼ੈਰਤ ਦਾ ਅਭਾਵ ਹੈ :-- 

ਅਹਿਕਰੁ ਕਰੇ ਸੂ _ਅਹਿਕਰੂ ਪਾਏ । 
ਕੋਇ ਨ ਪਕੜੀਐ ਕਿਸੇ ਥਾਇ । 
ਆਸਾ, ਮ: ] 
ਜਿਹੜਾ ਹੱਥ ਕਰੇ, ਉਹੋ ਹੱਥ ਭਰੇ, ਇਹ ਇਖਲਾਕੀ ਆਦਰਸ਼ 
ਕਿਤਨਾਂ ਉੱਚਾ ਹੈ । ਵੱਡੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਨੇ ਸੱਚਾ ਨਿਆਉ” ਦੱਸਿਆ ਹੈ,...... 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ 'ਨਿਸਚੇ' ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਵਰ ਜੀ ਦੀ ਰੱਦ 
ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪਿਆਰ ਵਿਚ ਨਿਸ਼ਚੇ ਨੂੰ ਨਿਸ਼ਚਾ ਮੰਨਿਆਂ ਹੈ । ਜਿਵੇ ਇਸ ਦੇ 
ਪਾਪ ਦਾ ਬਦਲਾ ਉਸ ਦੀ ਬੇਗੂਨਾਹ ਔਲਾਦ ਤੋ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ; ਤਿਵੇ” 
ਕਿਸੇ ਦੇ ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਥਾਂ ਕਿਸੇ ਦੀ ਸਜ਼ਾ ਪਾ ਕੇ ਕਿਸੇ ਦਾ ਤਰਨਾ ਨਹੀਂ 
ਮੰਨਿਆ ।” 


[ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ ਸਤਿਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪੰਨਾ 81 
ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਚਮਤਕਾਰ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਲੇਖਾ ਮਾਗੈ ਤਾ ਕਿਨਿ ਦੀਐ । 
ਸੁਖੁ ਨਾਹੀ ਫੁਨਿ “ਦੂਐ”” “ਤੀਐੱ”। 
ਆਪੋ ਬਖਸਿ ਲਏ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਂਢਾ । 
ਆਪੇ ਬਖਸਿ _ਮਿਲਾਵਣਿਆ _॥ 
(ਸਾਝ, ਮ: ਭੈ, ਪੈਨਾ 111) 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਜਿਤੁ ਦਿਨਿ ਦੇਹ ਬਿਨਸਸੀ ਤਿਤੁ ਵੇਲ ਕਹਸਨਿ ਪ੍ਰੇਤ । 
ਪਕੜਿ _ਚਲਾਇਨਿ ਦੂਤ ਜਮ ਕਿਸੈ ਨ ਦੇਨੀ ਭੇਤੁ । 
ਛਡਿ ਖੜੌਤੇ ਖਿਨੈ ਮਹਿ ਜਿਨ ਸਿਉ ਲਗਾ ਹੇਤੁ । 


ਹੋਮ 


ਰਥ _ਮਰੋੜੈ ਤਨ _ਕਪ _ਸਿਆਂਰਹੁ ਹੋਆ ਸੇਤੁ _! 

ਜੋਹਾ ਬੀਜੈ ਸੋ _ਲੂਣੈ ਕਰਮਾਂ _ਸੈਂਦੜਾ _ਖੈਡੁ _। 
(ਸਾਝ ਮ: ਪ, ਪੋਨਾ 134 
ਅਰਬਾਤ :--ਪ੍ਰਾਣੀ ਜੌ ਬੀਜੇਗਾ, ਉਹੋ ਵੱਢੇਗਾ । ਇਹ ਸੈਸਾਰੀ ਜੀਵਨ ਤਾਂ 1 
ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਖੇਤ ਹੈ । ਕੇਵਲ “ਤਿੰਨਾਂ” ਜਾਂ “ਦੋਹਾਂ” ਦੇ ਸਮੂਦਾਇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਮੈਨਣ ਨਾਲ ਜਾਂ “ਕਫ਼ਾਰੇਂ” ਆਦਿ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਸਹਾਰਾ ਬਣਾਉਣ ਨਾਲ ਕੋਈ 
ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮੁਕਤਿ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਸਦਾ ਦਾ ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ । 


ਮਸੀਹ ਜੀ ਦਾ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਜ਼ਿੰਦਾ ਹੋਣਾ ' 


ਈਸਾਈ ਜਗਤ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ-ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਅਕਾਸ਼ 
ਤੇ ਜ਼ਿੰਦਾ ਹੌਣ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ । ਓਹ ਇਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰੱਖਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਪ੍ਰਭੂਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਪੁੱਤਰ-ਪ੍ਰਭੂ, ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ, ਸੂਲੀ ਤੇ ਮਰਨ ` ਮਫ਼ਰੋਂ' ਜ਼ਿੰਦਾ ਹੋ 
ਗਏ ਸਨ ਤੇ ਫੇਰ ਜੀਉ'ਦੇ ਜੀ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਚਲੇ ਗਏ ਸਨ। ਉਹ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਹੁਣ ਤਕ 
ਬਿਨਾਂ ਕੁਝ ਖਾਣ ਪੀਣ ਦੇ ਇਕੋਂ ਹੀ ਦਸ਼ਾ ਵਿਚ ਵਿਦਮਾਨ ਹਨ । ਸਮਾਂ ਉਹਨਾਂ ਤੇ 
ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ" ਪਾ ਸਕਦਾ । 

ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਈਸਾਈਆਂ ਦੇ ਇਸ ਸਿਧਾਂਡ ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ :-- ] 


“ਮਸੀਹ ਸਣ-ਦੇਹੀ ਅਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਚਲਾ ਗਿਆ ਸੀ, ਸੂਲੀ ਚੜ੍ਹਨ ਤੋਂ 
ਤੀਜੇ ਦਿਨ ਬਾਅਦ ਉਹ ਕਬਰ ਵਿਚੋਂ ਉਠ ਪਿਆ। ਉਸ ਨੇ ਸ਼ਗਿਰਦਾਂ ਨੂੰ 
ਦਰਸ਼ਨ ਦਿੱਤਾ । ਚਾਹਲੀ _ਦਿਨ _ ਬਾਹਰ `ਫਿਚਦਾਂ ਰਹਾ । ਫ਼ਿਰ ਸਣ-ਦੇਹੀ 
ਪਰਲੌਕ ਨੂੰ ਚਲਾ ਗਿਆ । ਉਹ ਖੁਦਾ ਦੇ ਸੱਜੋ ਪਾਸੇ ਬੈਠਾ ਹੋਇਆ ਹਕੂਮਤ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ।” 

(ਸ਼ੈਸਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ ਪੁੰਨਾ 418] 
ਅਰਥਾਤ :-- ਗੰ 
“ਈਸਾਈਆਂ ਦਾ ਨਿਸਚਾ ਹੈ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ.ਜੀ ਮਰਿਆ ਨਹੀਂ, 
ਬਲਕਿ ਫਾਂਸੀ ਤੱ ਤੀਜੇ ਦਿਨ ਜਿੰਦਾ ਹੋ ਕੇ ਅਸਮਾਨ ਨੂੰ ਚੜ੍ਹ ਗਿਆ ਸੀ ।” 
(ਗ੍ਰਮਤਿ ਮਾਰੜੇੜੂ, ਭਾਗ 2, ਪੁੰਨਾ 41] 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਇਹ ਵੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਠ੍ਹ ਕਿ ਇਹ ਈਸਾਈਆਂ ਦਾ 
ਬੁਨਿਆਦੀ, ਸਿਧਾਂਤ ਹੈ । ਜੇ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਇਹ ਸਿਧ ਨੰ, ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ 
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ਜੀ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਜੀਉੱਦੇ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਤਾਂ ਈਸਾਈਅਤ ਉਕੀ ਹੀ ਖਤਮ ਹੋ ਜਾਏਗੀ, 
| ਜਿੰਹਾਂ ਕਿ ਪ੍ਰਸਿਧ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 


“ਜਗਤ ਦੇ ਇਕ ਪ੍ਰਸਿਧ ਮਜ਼ਹਬ ਦੇ ਇਕ ਅਚਾਰਜ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ 
| ਇਕ ਖਤ ਵਿਚ, ਜੋ ਹੁਣ ਉਸ ਧਰਮ ਦੀ ਧਰਮ ਪ੍ਰਸਤਕ ਦਾ ਭਾਗ ਹੈ, 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਂਡਾ ਬਾਨੀ ਜੇ ਕਦੇ ਮਰ ਕੇ ਜੀਅ ਨਹੀ ਉਠਿਆ, ਤਾਂ 
ਸਾਡਾ ਈਮਾਨ ਹੀ ਬੇਅਰਥ ਹੈ ਕਿ ਗੋਯਾ ਜੇ ਮਰਨ ਤੋਂ ਮਰ ਕੇ ਜੀ ਉਠਣ | 
ਦਾਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਵਾਕਿਆ ਗਲਤ ਸਾਬਤ ਹੋ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਉਮੱਤ ਦਾ ਈਮਾਨ | 
ਵੀ ਗ਼ਲਤ ਸਾਬਤ ਹੋ ਗਿਆ । ਸਾਰੇ ਧਰਮ ਦੀ ਨੀਂਹ ਇਸ ਇਕ ਵਾਕਿਆ 
ਉੱਤੇ ਹੈ ।” 


[ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ ਸੈਪਾਦਿਤ ਪੰਨਾ 27] 
ਇਕ ਹੌਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


“ਏਸਾਈ ਮਜ਼ਹਬ ਦੀ ਨੀਂਹ ਇਕ ਇਤਿਹਾਸਕ ਘਟਨਾ ਤੇ ਹੈ, [ 
ਅਰ ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਪੌਲੂਸ ਰਮੂਲਆਮ ਆਖਦਾ ਹੈ ਕਿ ਈਸਾ ਜੀ ਦਾ ਮਰ ਕੇ ਫੇਰ [ 
ਜੀ ਉੱਠਣ ਦਾ ਵਾਕਿਆ ਜੇ ਗ਼ਲਤ ਹੋਵੇ, ਤਾਂ ਸਾਡਾ ਮਜ਼ਹਬ ਅਕਾਰਥ | 
ਹੈ,.........ਜੇਂ ਕਦੀ ਈਸਾਈਆਂ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ ਹੋਰ ਸੱਚ ਦੇ ਖੋਜੀ ਇਤਿਹਾਸ 
ਦੀ ਖੋਜ ਟੋਲ ਕਰਨ, ਪਰ ਇਹ ਪਤਾਂ ਲੱਗੇ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾਂ ਮਰ ਕੇ ਨਹੀਂ” | 
ਜੀਏ, ਤਦ ਐਡਾ ਭਾਰਾ ਮਤਿ ਜਾਣੋ ਗਿਆ ।” 

[ਖਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, 22 ਨਵੈਬਰ 1962, ਤੇ 14 ਦਸੈਬਰ 1904] | 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਹੌਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
“ਜੇ ਈਸਾਈਆਂ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਇਹ ਸਿਧ ਹੋ ਜਾਂਵੇ ਕਿ ਹਜਰਤ 
ਈਸਾ ਜੀ ਮੁਰਦਿਆਂ ਵਿਵੋਂ' ਜ਼ਿੰਦਾ ਨਹੀਂ" ਹੋਏ ਤਾਂ ਈਸਾਈਆਂ ਦੀ ਮਾਣਤਾ 
ਸੰਸਾਰ ਵਿਚੋ ਉੱਠ ਜਾਏ ।`' 


[ਅਕਾਲੀ ਜੋਧਾ, ਪਟਿਆਲਾ, 8 ਜੂਨ 1942] 
ਸੌ ਗੱਲ ਕੀ, ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ. ਸੱਚਾਈ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ 
ਈਸਾ ਜੀ ਦੇ ਅਕਾਸ ਤੇ ਜ਼ਿੰਦਾ ਹੋਣ ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਈਸਾਈ ਧਰਮ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ 


ਜ਼ਿੱਧਾਂਤ ਹੈ । ਜੇ ਕਦੇ ਇਹ ਸਿੱਧ ਹੋਂ ਜਾਏ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ 


00010266 0/%0036-0/91081/16/39-/-%000981/30061004092-2੩ 00੦੩ 


ਠਥ 


ਜੀਉੱਦੇ ਨਹੀਂ ਹਨ, ਸਗੋਂ ਦੂਜ ਸਾਰੇ ਮਹਾਂ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਵਾਂਗ ਹੀ ਇਸ ਅਸਾਰ ਸੈਸਾਰ 
ਤੋਂ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ ਹਨ; ਤਾਂ ਈਸਾਈ ਮਤਿ ਦਾ ਕੋਈ ਟਿਕਾਣਾ ਨਹੀ” ਰਹਿੰਦਾ । 
ਬਾਈਬਲ ਤੋਂ” ਵੀ ਇਹੋ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਿਧਾਂਤ ਤੋਂ ਹੀ ਈਸਾਈ ਧਰਮ ਦੀ ਨੀਂਹ 
ਹੈ। (ਵੇਖੋ ਕਰਬਿਊਨ ਬਾਬ 5, ਆਇਤ 14 ਤੋਂ 17) 
ਹਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਹਾਂ ਇਹ ਗੁੱਲ ਸੱਚੀ ਹੈ ਕਿ ਬਾਬਾ (ਨਾਨਕ) ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਮਰੀਅਮ 
ਦੇ ਪੁੱਤਰ (ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ) ਦੇ ਮੁੜ ਆਉਣ ਤੇ ਜਿੰਦਾ ਹੋਣ ਦੇ ਕਾਇਲ 
ਨਹੀਂ ਸਨ, ਸਗੋ ਉਹ ਉਸੇ ਹੀ ਬਰੂਜ਼ (ਅਵਤਾਰ) ਦੇ ਕਾਇਲ ਸਨ, ਜੌ 
ਸੂਫੀਆਂ ਵਿਚ ਪਰਵਾਣ ਹੈ ।” 
[ਸਤਿ ਬਚਨ, ਪੰਨਾ 56) 
ਇਸ ਤੋ ਇਹ ਸਿੱਧ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਹਿਬ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸੰ) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਈਸਾਈਆਂ ਦੇ ਮੰਨੇ 
ਜਾਂਦੇ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਦੇ ਜ਼ਿੰਦਾ ਹੋਣ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਨਾਲ ਸਹਿਮਤ ਨਹੀਂ ਸਨ, 
ਸਗੋ ਉਹ ਏਹੋ ਹੀ ਮੰਨਦੇ ਸਨ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਆਪਣੀ ਆਯੂ ਭੋਗ ਕੇ 
ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਚੁੱਕੇ ਹਨ । 
ਜਦ ਅਸੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀਆਂ ਦੂਜੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਫੋਲਾ ਫਾਲੀ ਕਰਦੇ ਹਾਂ, ਤਾਂ ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਇਹ ਗੱਲ ਆਉ'ਦੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੂਲੀ ਦੀ 
ਮੌਤ ਨੂੰ ਚੇਗਾ ਨਹੀ' ਸਮਝਿਆ ਗਿਆ, ਸਗੋ” ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਥੇਮੁਖ ਤੇ ਚੌਰਾਂ 
ਆਦਿ ਲਈ ਵਰਨਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕੇਂ ਗੁਰਵਾਕ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਵਿਸਾਰੇ ਦੇ ਮਰਿ ਗਏ ਮਰਿ ਭਿਨ ਸਕਹਿ ਮੂਲਿ । 
ਬੇਮੁਖ ਹੋਏ ਰਾਮ ਤੇ ਜਿਉ ਤਸਕਰ ਉਪਰਿ ਸ਼ੂਲਿ । 
[ਵਾਰ ਗਉੜੀ, ਸ: ਮ: 5, ਪੰਨਾ 312] 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਮਹਾਂਵਾਕ ਦੇ ਇਹ 
ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
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ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ_ਬਾਣੀ ਵਿਰ “ਸਦਾ 
ਸਲਾਮਤਿ ਤੇ ਅਕਾਲ” ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਂਪ ਦਾ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- [ 
ਤਰ ਸਦਾਂ ਸਲਾਮਿਤ ਨਿਰੰਕਾਂਰ । [ 
[ਜਪੁਜੀ ਪਨਾ 4] | 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸਦਾ ਸੜ/ਮਿਤ ਤੇ ਮੋਤ ਰਹਿਤ ਹੈ । 
ਦੂਜੇ ਲੋਕਾਂ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਫਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ --- 
ਜੋ ਜਨਮੈ ਤਿਸੁ ਸਰਪਰ ਮਰਣਾ 
ਕਿਰਤੁ ਪਇਆ ਸਿਰ ਸਾਂਹਾ ਹੇ ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ:1, ਪੰਨਾ 1032] | 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- ਰਹ 1 
ਜਰ ਆਇਆ ਸ਼ੋ ਚਲਸੀ , ਅਮਰੁ ਸੁ ਗੁਰ ਕਰਤਾਰੂ । 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 63] 
ਅਰਥਾਤ :--ਜੋ ਜਨਮਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਲਈ ਮਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । ਮੌਤ ਰਹਿਤ 
ਤੇ ਸਦਾ ਸਲਾਮਿਤ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜੁਗੁ _ ਜੁਗੁ. ਸਾਚ _ਹੈ_ਭੀ ਹੋਸੀ । 
ਕਉਣੁ ਨ ਮੂਆ ਕਉਣ੍ਨ ਮਰਸੀ । 
[ਮਿਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1029] 
ਰੂ ਜੀ ਦੋਂ ਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਂ ਤੋਂ ਏਹੋ ਹੀ ਵਦਤ ਹਦ ਹੈ ਕਿ ਵੱਡੇ 
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55 
ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਮੌਤ ਰਹਿਤ ਹੈ । ਹੌਰ ਸਾਰੇ _ਜੀਆਜੰਤ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਨਮ ਧਾਰਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ, ਓਹਨਾਂ ਵਿਚੋਂ` ਨਾਂ ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਹੀ_ਕੋਈ ਸਦਾ ਜੀਉੱਦਾ ਰਿਹਾ ਤੇ 
ਨਾ ਅਗੋਂ ਹੀ ਕੋਈ ਕਾਲ ਤੋਂ ਬਚ ਸਕੇਗ' । ਕਾਲ ਰਹਿਤ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭ 
ਹੀ ਹੈ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਅਧਾਰ ਤੇ ਹੀ 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 

ਅਉਰ ਸਕਾਲ _ਸਭੈਂ ਬਸ ਕਾਲ ਕੋ, 
ਏਕ ਹੀ_ਕਾਲ ਅਕਾਲ ਸਦਾਂ ਹੈ । 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰਥ ਪੰਨਾ 20] 
ਅਰਥਾਤ .-- 

ਵਿਦ ਲਾ ਸ਼ਰੀਕ ਹੈ ਔਰ ਲਾ ਜ਼ਵਾਲ ਹੈ, 
ਸਬ ਮੌਤ ਕਾ ਸਿਕਾਰ ਹੈ ਉਸ ਕੌ ਫਨਾਂ ਨਹੀਂ । 

ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਸ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਇਉ” ਵਿਆਖਿਆਂ ਕੀਤੀ ਗਈ 

ਹੈ ਕਿ -- 
ਜਿਤੇ ਅਉਨੀਆ _ ਅੰਬੀਆਂ ਹੋਇ _ਬੀਤੋਂ ! 
ਤਿਤਿਯੋ ਕਾਲ ਜੀਤਾ ਨ ਤੋ _ਕਾਲ ਜੀਤੇ । 
ਜਿਤੇ ਰਾਮ ਸੇ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਹੁਇ ਬਿਸ਼ਨ ਆਏ । 
ਤਿਤਿਯੋ ਕਾਲ ਜੀਤਾ ਨ ਤੇ ਕਾਲ ਆਏ । 
ਜਿਤੇ ਇੰਦ ਸੋ ਚੋਦ ਸੇ ਹੌਤ ਆਏ। 
ਤਿਤਿਯੋ ਕਾਲ ਪਾਪਾ ਨ ਤੇ ਕਾਲ ਆਏ । 
ਜਿਤੇ ਅਉਲੀਆ ਅੰਬੀਆਂ ਗਉਸ ਰਵੈ ਹੈ । 
ਸਭੇ ਕਾਲ ਕੇ _ਅੰਤ ਦਾੜਾ_ਤਲੋਂ ਹੈ ॥ 

[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ, 37] 

ਅਰਥਾਤ :--ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਸਮੋਂ` ਸਮੇ” ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਰਸੂਲ ਤੇ ਨਥੀ ਜਾਂ 

ਅਵਤਾਰ ਆਦਿ ਮਹਾਨ ਬਜੁਰਗ ਹੋਏ ਹਨ, ਉਹ ਸਾਰੇ ਦੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਆਪਣਾ 
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ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਕੇ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ ਇਕ 
ਵੀ ਜ਼ਿੰਦਾ ਨਹੀਂ ਹੈ । 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਆਪਣਾ ਹੀ ਇਹ ਕਥਨ 
ਹੈ ਕਿ - 

ਦਰ ਘਰ ਮਹਲਾ _ਹਸਤੀ ਘੋੜੇ 

ਛੋਡਿ _ਵਲਾਇਤਿ ਦੇਸ ਗਏ 1 
ਪੀਰ _ਪੈਗ਼ੈਬਰ ਸਾਲਿਕ _ਸਾਦਿਕ 
ਛੋਡੀ _ਦੁਨੀਆ ਥਾਇ _ ਪਏ । 


[ਆਸਾ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 948] 
ਅਰਥਾਤ :--ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਰਾਜੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਆਪਣਾ ਰਾਜ ਭਾਗ ਛੱਡ ਕੇ ਇਸ 
ਜਗ ਤੋਂ ਚਲੇ ਗਏ ਹਨ । ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਪੀਰ ਪੈਗੈਕਰ ਆਦਿ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਕੋਲ ਚਲੇ ਗਏ ਹਨ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ 
ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਨਣ ਕੀਤੀ ਹੋ ਕਿ_ਸਾਰੀ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਜਾਤੀ ਦਾ 
ਮਰਨਾਜੀਵਨ ਇਸੇ ਧਰਤੀ ਨਾਲ ਹੀ ਸੋਬੋਧਤ ਹੈ । ਨਾ ਕੋਈ ਇਸ ਧਰਤੀ ਤੇ ਬਾਹਰੋ” 
ਆਇਆ ਹੈ. ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ_ਕੋਈ ਬਾਹਰ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਫਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
ਪਾਣੀ ਪ੍ਰਾਣ ਪਵਣਿ ਬੰਧਿ ਰਾਖੋ ਚੰਦੁ ਸੂਰਜੁ ਮੁਖਿ ਦੀਏ । 
ਮਰਣ ਜੀਵਣ ਕਉ ਧਰਤੀ ਦੀਨੀ_ਏਤੇ ਗੁਣ ਵਿਸਰੇ ॥ 


ਰਮ ਕਲੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 877] 

ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਪਾਣੀ ਤੇ ਹਵਾ ਆਦਿਕ ਨੂੰ ਬੈਨ ਕੇ ਦੇਹ ਅੰਦਰ 

ਜਾਨ ਪਾਈ ਹੈ ਅਤੇ ਚੈਨ ਤੇ ਸੂਰਜ ਦੇ ਦੀਵੇ ਬਣਾਏ ਹਨ । ਇਸੇ ਤਰਹਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ 

ਸਭ ਦੇ ਮਰਨ-ਜੀਵਨ ਲਈ ਧਰਤੀ ਸਾਜੀ ਹੈ । ਪਰ ਅਸੀਂ ਉਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਹੀ 
ਉਪਕਾਰ ਵਿਸਾਰ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 


ਇਸ ਤੋਂ' ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਸਾਂਡਾ ਸਭ ਦਾ ਮਰਨ ਜੀਵਨ ਇਸੇ ਧਰਤੀ ਨਾਲ 
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ਸੈਬੈਧਤ ਹੈ । ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ :-- 

ਜੇਤੇ _ਰਿਖੀ _ਮੁਨੀਸ਼ਰਾ _ਹੋਏ ਬੜੇ ਅਵਤਾਰ । 

ਪੀਰ ਪੈਕਾਂਬਰ _ਅਉਲੀਏ? ਗਉਸਕੁਤਬ _ਸਾਲਾਰ । 

ਤਿਨਾਂ ਭੀ ਸੀਸ _ਨਿਵਾਇਆ ਧਰਤੀ ਅਗੇ ਆਇ । 

ਧਰਤੀ _ਪੂਰੇ ਸਤਿਗੁਰੂ” ਸਭੇ _ਲਏ ਸਮਾਇ । 
(ਜਿਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾਂ ਪੰਨਾ 26] 

ਅਰਥਾਤ :--ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਨਬੀ ਰਸੂਲ ਤੇ ਅਵਤਾਰ ਆਦਿ ਸਮੇਂ ਸਮੇ ਇਸ 

ਜਗ ਤੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਤੇ ਹਨ, ਓਹ ਸਾਰੇ ਹੀ ਇਸ ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਸਮਾਂ ਗਏ ਹਨ । 
ਜਾਣੋ, ਨਾਂ ਕੋਈ ਬਾਹਰੋ“ ਆਇਆ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਬਾਹਰ ਗਿਆ ਹੈ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 

“'ਤੇਤੀਸ ਕਰੋੜੀ ਦੇਵਤੇ ਪੀਰ ਪੈਰੰਬਿਰ ਏਹਿ ਜਿ ਹੈਨਿ ਸਿ ਏਸੇ 
ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚਿ ਹੋਇ ਹੈਨਿ, ਉਪਰਹੁ ਕੋਈ ਲੱਥਾ ਨਾਹੀ । ਧਰਤੀ ਤੇ ਕੋਂਈ 
ਨਾਹੀ ਨਿਕਲਿਆ ।... ਸਭ _ਕੋਈ ਏਸੇ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚਿ 
ਹੋਇਆ ਹੈ ।” 


[ਜਨਮਸਾਥੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ, ਪੰਨਾ 107] 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਅਧਾਰ ਤੋਂ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਹ 


1. ਹਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ_ਮਹਾਰਾਂਜ ਨੇ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਅਰਥ ਨਬੀ 
ਤੇ ਰਸੂਲ ਕੀਤਾ ਹੈ ! (ਵੇਖੋ ਸਤਿ ਬਚਨ ਪੰਨਾ 94 ਦਾ ਫੁਟ ਨੋਟ) ਅਤੇ ਸਿੱਖ 
ਵਿਦਵਾਨ ਵੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦਾ ਭਾਵ ਨਬੀ ਤੇ ਰਸੂਲ ਹੀ ਪਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ । 
(ਵੇਖੋ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ $20 ਤੇ ਗੁਰਮਤਿ (ਨਿਰਣੈ ਪੰਨਾ 108 
ਆਦਿ ।) 


2. ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਇਹ ਜਨਮਸਾਬੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਰਾਮਦਾਸ ਜੀ ਦੇ ਵੱਡੇ ਪੌਤਰੇ 
ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ਅਤੇ ਹੁਣੇ ਜੇਹੇ ਹੀ ਖਾਲਸਾ ਕਾਲਜ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਤੋਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਤ ਹੋਈ ਹੈ । 


ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ -- 
ਪੀਰ ਐ ਪੈਗ਼ੈਬਿਰ ਕੇਤੇ ਗਨੇ _ਨ_ਪਰਤ ਏਤੇ ।, 
ਭਰਮਰੀ ਤੈ ਹੋਇ ਕੈ ਫੇਰ ਭੂਮ ਹੀ ਮਿਲਏ ਹੈ । 
[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੌਥ, ਪੰਨਾ 16] 
ਅਰਥਾਤ :-- 

“ਕਿੰਨੇ ਹੀ ਪੀਰ ਤੇ ਪੈਗੈਬਿਰ ਹੋਏ ਹਨ, ਏਨੇ (ਸਨ, ਜੌ) ਗਿਣੇ 
ਨਹੀ” ਜਾ ਸਕਦੇ, (ਇਹ ਸਾਰੇ) ਧਰਤੀ ਤੋਂ” ਪੈਂਦਾ ਹੋਂ ਕੇ ਫਿਰ ਧਰਤੀ ਦੇ 
ਵਿੱਚ ਹੀ ਮਿਲ ਗਏ ਹਨ ।” 

[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 76] 

ਕਈ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਵੀ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕੋਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਇਸ ਸੈਸਾਰ 

ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨਹੀਂ ਗਿਆ । ਸਾਰੇ ਦੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਇਸੇ ਧਰਤੀ_ਤੋ ਪੈਦਾ _ਹੋਏ ਹੁਨ 

ਅਤੇ ਇਸੇ ਵਿਚ ਹੀ ਸਮਾਂ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ: ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ ਜੀ ਐਡੀਟਰ 

ਰਸਾਲਾ, ''ਪ੍ਰੀਤ ਲੜੀ” ਨੇ ਇਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ ਦਿੰਦਿਆਂ ਇਹ ਵਿਚਾਰ 
ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ :-- 

“ਵਿਗਿਆਨ ਦਾ ਫੈਸਲਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਰੀਰ ਏਸੇ ਦੁਨੀਆ ਦਾ' ਹੈ, 
ਇਹ ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਦੂਨੀਆ ਵਿਚ ਲਿਜਾਇਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ । ' ਸ਼ਰਧਾਲੂ 
'ਲੋਕ ਆਪਣੈ ਪੂਜ ਆਗੂਆਂ ਦੇ ਨਾਲ ਮੌਤ ਨੂੰ ਜੌੜਨ ਦਾ ਹੀਆ ਨਹੀ” 
ਕਰਦੇ, ਇਸ ਲਈ ਜੌਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਣਾ, ਜਾਂ “ਸਦਾ ਜੀਵਤ' ਆਖ ਦਿੰਦੇ 
ਹਨ, ਪਰ ਮੌਤ ਮੌਤ ਹੀ ਹੈ । ਇਸ ਦੇ ਬਾਅਦ ਨਾਂ ਪੀਰ, ਪੈਰੈਬਰ ਤੇ ਨਾ 
ਕਿਸੇ ਗੁਰੂ ਅਵਤਾਰ ਦਾ ਸਰੀਰ ਜੀਉ'ਦਾ ਰਹਿ ਸਕਦਾ ਹੈ ।” 

[ਰਸਾਲਾ "ਪ੍ਰੀਤ ਲੜੀ” ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਵਸੈਬਰ 19601 
ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ _ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਸੱਚ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਿਵਾਏ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਤੇ ਕੇਵਲ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ 
ਜ਼ਾਤ ਦੇ, ਮੌਤ ਨੇ ਕੋਈ ਘਰ ਨਹੀਂ ਛੱਡਿਆ ।” 

[ਰਸਾਲਾ “ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਕਾਸ਼” ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ _ ਅਪ੍ਰੈਲ 1963] 
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ਇਕ ਹੌਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
' “ਇਹ ਸੌਸਾਰ ਮ੍ਰਿਤ ਹੈ, ਜੋਂ ਦਿਸਦਾ ਹੈ, 'ਸਗਲੇ ਸ੍ਰਿਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਕ 
ਅਕਾਲ ਹੀ ਹੈ ਜੋ ਅਕਾਲ ਅਥਵਾ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਹੈ।”” 
[“ਗੁਰਮਤਿ”, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਅਪ੍ਰੈਲ 19631 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈਂ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪਸ਼ਟ 
ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾ ਪੰਜ ਭੌਤਕ ਸਰੀਰ ਨਾਲ 
ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਜਾਣਾ ਸੰਭਵ ਨਹੀ” ।_ (ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ, ਸੈਪਾਦਿਤ, ਪੰਨਾ 772) 
ਇਕ ਹੌਰ ਮਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਸੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਵਾਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਯੋਰੋਂਸ਼ਲਿਮ ਗਏ ਸਨ ਤੇ ਉਥੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਈਸਾਈ ਮੈਂਕਸ ਨਾਲ ਇਸ ਗੱਲ ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਵਟਾਂਦਰਾ ਕੀਤਾ ਸੀ ਕਿ 
ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਇਸ ਪੰਜ ਭ੍ਰੱਤਕ ਸਰੀਰ ਨਾਲ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਜੀਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਨਹੀਂ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਸਿਧ ਕੀਤਾ ਸੀ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਸਰੀਰਕ ਤੌਰ ਤੇ 
ਤਾਂ ਮਰ ਚੁੱਕੇ ਹਨ, ਪਰ ਆਤਮਕ ਤੌਰ ਤੇ ਜੀਉੱਦੇ ਹਨ। 
[ਵੇਖੋ ਚਹੁ ਜੁਗੀ ਜਨਮਸਾਖੀ, ਪੰਨਾ 107 ਤੇ 108] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਾਹਿਬ ਤੇ ਹੋਰ ਦੂਜੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹ 
ਗੱਲ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੇ 
ਪਿਆਰਿਆਂ ਤੇ ਮ਼ਿਕਟ ਵਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਆਤਮਕ-ਜੀਵਨ ਦਾਨ ਦਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਤੇ ਓਹ ਅਮਰਾਂ ਪਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ ਕਰਦੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ- - 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਮੁਏ _ਜੀਵਦੇ ਪਰਵਾਣ ਹਹਿ 
ਮਨਮੁਖ _ਜਨਮਿ _ਮਰਾਹਿ ॥ 
ਨਾਨਕ ਮੁਏ ਨਾ _ਅਖੀਅਹਿ 
ਜਿਗੁਰ ਕੈ ਸਬਦਿ ਸਮਾਹਿ ॥ 
[ਵਾਰ ਸੋਰਠੁ, ਮ: 3, ਪੰਨਾਂ 643] 


ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਭਜਨੀਕ ਤੇ ਸਦਾਚਾਰੀ ਬੈਦੇ ਮਰ ਕੇ ਵੀ ਜਿੰਦੇ ਹੀ ਸਮਝੇ 
ਜਾਂਦੇਂ ਹਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਬੇਮੂਖ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ. ਵੀ ਮੁਰਦਿਆਂ ਸਮਾਨ ਹੀ ਹੁੰਦਾ 
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ਹੈ । ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਮੁਰਦਾ ਨਾ 
ਕਹੋ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਲੇਖੇ ਹੀ ਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 

ਇਸ ਲਿਹਾਜ਼ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਹੀ _ਨਿਕਟ-ਵਰਤੀ ਅਮਰ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ 
ਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਮੌਤ ਨਹੀ ਆ ਸਕਦੀ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ_ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ 
ਇਸ ਆਤਮਕ ਕੀਵਨ ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਭਾਈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਨਾਮ ਪੋਥੀਆਂ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ, 
ਓਹ ਸਦਾ ਹੀ ਅਮਰ ਹਨ । ਬਾਕੀ ਸਰੀਰ ਕਰ ਕੇ ਕੋਈ ਥਿਰ 
ਨਹੀ“ ਰਿਹਾ।” 

[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪੰਨਾ 288] 

ਜਨਮਸਾਖੀ ਭ: ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਤਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਹਜ਼ਰਤ ਈਜਾਹੂੰ ਜੀ ਦੇ 

ਅਕਾਲ ਚਲਾਣੇ ਦਾ ਵਰਨਣ ਨਾਂ ਲੌ ਕੇ ਵੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :- 

ਦੋਜ਼ਕ ਭਿਸਤ ਕਿਤਾਬ ਵਿਚ ਪੜ _ਕਰ ਖਲਕ ਸੁਣਾਇ । 

ਸੋਇਆ ਫੇਰ ਨ ਆਇਆ, ਜੋ ਖਬਰਾਂ ਦਿੰਦਾ ਆਇ । 

ਪੀਰ ਪੈਗੈਬਰ ਔਲੀਏ ਤਿਨਾਂ ਸਿਰ ਕੀ ਹਾਲ _ਬਿਹਾਇ । 

1. ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਇਹ ਦੋਹੀ ਇੱਥੇ ਹੀ ਰਹੇਗੀ ਅਤੇ ਅੰਦਰ ਇਕ ਦੇਹੀ ਦੇ ਹੌਰ ਸੂਖਮ 
ਦੇਹੀ ਹੈ । ਸੋ ਉਹ ਗੁਪਤ ਹੈ । ਉਹ ਦੇਹੀ ਨਾਲ ਜਾਏਗੀ । ।ਇਹ ਦੇਹੀ ਇੱਥੇ 
ਹੀ ਛੱਡ ਜਾਣੀ ਹੈ ।” 

[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾਂ 205] 
ਫੇਰ ਨ ਸੂਰਤ ਤਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ_ਡਿਠੀ ਕਿਸੇ ਨ ਮੂਲ । 
“ਈਸਾ” ਮੂਸਾ ਇਬਰਾਹੀਮ ਹੋਰ ਕੇਤੇ ਨਬੀ ਰਸੂਲ । 
ਫੇਰ ਨ ਡਿਠੀਆਂ ਸੂਰਤਾਂ ਰਹੇ ਤਿਨਾਂ ਦੇ ਨਾਮ । 
ਰਹੇ ਨ ਉਮਰੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਸਾਏ ਗਰਾਮ । 
ਖਾਕ ਸੈਤੀ ਮਿਲ ਗਏ ਕਈ ਵਜ਼ੀਰ ਪਾਂਤਸ਼ਾਹ । 
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ਰਯਤ ਅੰਤ ਨ ਪਾਈਐ ਅਰਾਮ ਬਿਅੰਤ ਅਥਾਹਿ । 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ, ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 168] 
ਅਰਥਾਤ :--ਇਸ ਜਗ ਵਿਚ ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਨਬੀ ਤੇ ਰਸੂਲ ਤੋਂ ਦੂਜੇ ਬਜੁਰਗ 
ਬੀਤੇ ਹਨ, ਓਹ ਸਾਰੇ ਹੀ ਚੜ੍ਹਾਈ ਕਰ ਗਏ ਹਨ । ਇੱਥੋਂ ਤਕ ਨਬੀ ਤੇ ਰਸੂਲ ਵੀ 
ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਕਰਤਵ ਹੀ ਯਾਦਗਰ ਵੱਜੋਂ 
ਰਹਿ ਗਏ ਹਨ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸ ਸੈਬੰਧ ਵਿਚ ਇਹ ਸਚਾਈ ਵੀ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਬਾਬੇ ਆਖਿਆ ਜਮ ਅਸਬੂਲ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਲੌ ਜਾਂਦਾ; ਬਲਕਿ 
ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸੋ ਸਬੂਲ ਸਗੀਰ............ ਤਾਂ ਇਥੇ ਹੀ ਰਹਿ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 


[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪੰਨਾ 951] 

ਪਿਛਲੇ ਦਿਨੀਂ ਭਾਰਤੀ ਅਖਬਾਰਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਪ੍ਰਕਾਜ਼ਿਤ ਹੋਇਆ ਸੀ ਕਿ 

ਸਿਰੀਨਗਰ ਦੇ ਮਹੱਲਾ ਖਾਨਿਆਰ ਵਿਚ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾਂ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਕਬਰ 

ਹੈ । ਉਹ ਸੂਲੀ ਤੋ ਜ਼ਿੰਦਾ ਉਤਾਰ ਲਏ ਗਏ ਸਨ ਤੇ ਫਿਰ ਇੱਥੇ ਆ ਗਏ ਸੀ ਤੇ 

ਇੱਥੇ ਹੀ ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਹੋਇਆ ਸੀ । ਸੌ ਇਸ ਬਾਰੇ ਬੋਬਈ ਦੇ 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਅਖਬਾਰ ਨੇ ਇਹ ਪ੍ਰਕਾਜ਼ਿਆ ਸੀ ਕਿ >- 

“ਇਸ ਗੱਲ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਧਾਰਮਿਕ ਤੇਂ ਇਤਿਹਾਸਿਕ ਸਬੂਤ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨਾ ਕੇਵਲ ਇਹ ਕਿ 
ਭਾਰਤ ਆਏ ਸਨ; ਸਗੋ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਇੱਥੇ ਹੀ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਵੀ ਕੀਤਾ 
ਸੀ ਤੇ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਦਫ਼ਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ । ਕੁਝ ਜ਼ਿਮੀਦਾਰਾਂ 
ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਨੂੰ ਸੂਲੀ ਤੋਂ ਬਚਾ ਲਿਆ ਗਿਆ 
ਸੀ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਪਨਾਹ ਲਈ ਮਗਰੋ” ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਉਹਨਾਂ 

ਦਾ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਹੋਇਆ ਸੀ ।” 
[“ਬਲਿਟਜ਼", ਬੈਬਈ, 23 ਦਸੈਬਰ 1967] 
ਅਰਥਾਤ :--ਇਹ ਯਕੀਨ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਕਬਰ 
ਸਿਰੈਨਗਰ ਦੇ ਮਹੱਲਾ ਖਾਨਿਆਰ ਵਿਚ ਹੁਣ ਦੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਥੇ ਈਸੂ 
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ਸਾਹਿਬ, ਯੂਜ਼ ਆਸਫ ਜਾਂ ਨਬੀ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਕਬਰ ਆਦਿ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
`ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਸ਼ਮੀਰ ਦੇ ਬਾਰਾ ਮੁਲਾ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਈਸਾ ਜੀ 
ਦੇ ਝਾਰਾਂ ਸ਼ਗਿਰਦਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਹੀ ਰੱਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ।” 
("ਬਲਿਟਜ਼', ਬੇਬਈ, 23 ਦਸੈਬਰ 1967) 
ਇਕ ਹੋਰ ਭਾਰਤੀ ਅਖਬਾਰ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਤ ਕੀਤਾ ਸੀ ਕਿ :-- 
ਪਪਿੱਛੇ ਜੇਹੇ ਇਕ ਖਬਰ ਛਪੀ ਸੀ ਕਿ ਈਸਾ ਜੀ ਸੂਲੀ ਤੇ ਸ਼ਹੀਦ ਨਹੀੰ 
ਹੋਇਆ; ਸੋਂ ਬੇਹੌਸ ਹੋ ਗਿਆ ਸੀ ਤੇ ਇਕ ਸ਼ਰਧਾਲੂ ਨੇ ਉਸ ਨੂੰ ਚੁਕ ਲਿਆਂ ਸੀ 
ਦਸਾਂ ਜੀ ਨੇ ਬਾਕੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਕਸ਼ਮੀਰ ਵਿਚ ਗੁਜ਼ਰਿਆ ਸੀ । ਉਸ ਦੀ ਕਬਰ 
ਕਸ਼ਮੀਰ ਐਦਰ ਦੱਸੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ।”. 
(“ਅਕਾਲੀ ਪਤ੍ਰਿਕ!” ਜਾਲੰਧਰ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਐਡੀਸ਼ਨ 1967) 

ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਇਹ ਇਕ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਈਸਾਈਆਂ ਵਾਂਗ ਹਜ਼ਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਨੂੰ ਪੈਜ ਭੂਤਕ ਸ਼ਗੈਰ ਨਾਲ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ 
ਜੀਉੱਦਾ ਨਹੀਂ' ਮੈਨਦੇ ਸਨ । ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ _ ਅਨੁਸਾਰ ਉਹ ਦੂਜੇ ਨਬੀਆਂ, 
ਰਸੂਲਾਂ ਤੇ ਅਵਤਾਰੀ ਪੁਰਖਾਂ ਸਮਾਨ ਹੀ ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਕਰ ਗਏ ਸਨ 1 

ਸਦਾ ਦਾ ਜੀਵਨ ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ, ਕਿਉਂਜੁ ਉਹੋ ਇੱਕੋ ਹੀ 
ਅਕਾਲ ਹੈ । ਸਾਰੇ ਹੀ ਰੱਬੀ-ਬੋਦੇ ਆਤਮਕ ਤੌਰ ਤੇ ਜੀਉਂਦੇ ਹਨ; ਕਿਉ” ਜੁ ਉਹਨਾਂ 
ਨੂੰ ਅਮਰ ਪਦਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ । ਓਹਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਹਜਰਤ ਈਸਾ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਵੀ 
ਹਨ, ਜੋ ਸਰੀਰਕ ਤਰਤੇ ਤੇ ਚਲਾਣਾ ਕਰ_ ਚੁੱਕੇ ਹਨ, ਪਰ ਆਤਮਕ ਤੌਰ ਤੇ 
ਜੀਉ ਦੇ ਹਨ । ਬਾਕੀ ਸਰੀਰਕ ਤੌਰ ਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਪਹਿਲਿਆਂ ਵਿਚੋਂ” ਜ਼ਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ 
ਨਾ ਅੱਗੋਂ ਹੀ ਕੋਈ ਜ਼ਿੰਦਾ ਰਹਿ ਸਕ੍ਰਦਾ ਹੈ । ਏਹੋਂ ਹੀ ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰ ਹੈ । 
ਇਸਲਾਮ ਵੀ ਕਾਲ-ਰਹਿਤ ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਹੀ ਮਨਦਾ ਹੈ । 
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ਵੇਦਕ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਤਸੱਵਰ ਤੇ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਅਸੀਂ ਪਿਛੇ ਇਹ ਦਸ ਆਏ ਹਾਂ ਕਿ ਵੇਦਕ ਧਰਮ ਦੇ ਦੋ_ ਵੱਡੇ ਭਾਗ 
ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਤੇ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਹਨ _।. ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਸਰੂਪ ਤੇ ਗੁਣਾਂ ਬਾਰੇ ਅੱਡ ਅੱਡ ਵਿਚਾਰ ਹਨ । ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਨਾਲ ਸੈਖੈਧਤ 
ਹਿੰਦੂ ਅਵਤਾਰ-ਵਾਦ ਸੰਨਦੇ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਜਗ ਦਾ 
ਸਾਜਨਰਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਮੇ ਸਮੇ ਪਸੂਆਂ, ਪੰਛੀਆਂ; ਪਾੜ੍ਹ ਜਾਨਵਰਾਂ ਤੇ 
ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਪਰਗਟ ਹ੍ਰੰਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਸੋ ਓਹ ਆਮ 
ਤੌਰ ਤੋ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 24 ਅਵਤਾਂਰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਏਹਨਾਂ 24 ਅਵਤਾਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਦਸ 
ਪੂਰਣ ਅਵਤਾਰ ਤੇ 14 ਅੰਸ-ਅਵਤਾਰ ਮੰਨੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਮਹਾਂ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਇਕ 
ਥਾਂ ਏਹਨਾਂ ਦਸ ਅਵਤਾਰਾਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਤਸਜ ਕੁਰਮੀ ਵਹਾਸ਼ਚ ਨਾਹ ਸਿਹੋ ਅ ਧ ਵਾਮਨਾ । 
ਰਾਮੋ ਰਾਮਸਚ ਬੁਧਾ: ਕਲਕੀਤਿ ਤੇ ਦਸ ॥ 
ਅਰਥਾਤ :--(1) ਮਛ, (2) ਕਛ, (3) ਵਰਾਹ;, (4). ਨਰ ਸਿੰਘ, (5) 
ਵਾਮਨ, (6) ਪਰਸ ਰਮ, (7) ਰਾਮ ਚੰਦਰ, (8) ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ, (0) ਬੁਧ, (10) 
ਕਲਕੀ ਦਸ. ਅਵਤਾਰ ਹਨ । 


ਕਲਕੀ ਅਵਤਾਰ ਬਾਰੇ_ਹਿੰਦੂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ `ਇਹ ਵਿਚਾਰ_ਹੋ ਕਿ ਉਹ 
ਅੰਤਲੇ ਸਮੋ ਪਰਗਟ ਹੋਵੇਗਾ; ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮੀ ਅਜੇ ਤਕ ਉਸਦੇ 
ਉਡੀਕਵਾਨ ਹਨ ਤੇ ਓਰ ਇਹ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 


ਨਿਹਕਲੇਕ ਅਵਤਾਰ ਆ ਆ ਐ ਇਮਾਮਿ ਦੋ ਜਹਾਂ, 
ਮੂਤਜ਼ਿਰ ਹੈ ਹਮ ਕਿ ਅਬ ਹੌਤਾ ਹੈ ਕਬ ਤੇਰਾ ਜਹੂਰ । 
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ਜਿ ਭਵ ੭੮ ਬਰ ਤਾ ਕਾਰਾ 


ਤੂ ਮੁਸਲਮਾਨੋਂ” ਕਾ ਮਹਿਦੀ ਤੂ ਨਸਾਰਾ ਕਾ ਮਸੀਹ, 
ਤੂ ਸ਼ਹਿ ਮੁੱਕਨਿ ਮਸਤੀ ਤੂ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹਿ ਤੁੱਯੂਰ । 

[ਵੀਰ ਭਾਰਤ, ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਨੰਬਰ, 1987 
ਅਵਤਾਰ-ਵਾਦ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੂਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਸਨਾਤਨ 
ਧਰਮੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਬਹੁਤ ਵਿਲੰਖਣ ਸੀ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜੇ ਸਬੂਯ ਜਗ | 
ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਿਆ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਅਵਤਾਰ-ਵਾਦ ਲਈ ਕੋਈ ਥਾਂ ਨਹੀਂ' ਹੈ। 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ 
“ਅਜੂਨੀ” 
ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਸਾਰੇ ਹੀ ਸੂਝਵਾਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 
ਏੋ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਨਮ ਧਾਰਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਉਹ ਅਰੂਪ, 
ਅਲੋਖ ਤੇ ਅਗਮ ਅਗੌਚਰ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਿਰਭਉ ਸੋ ਸਿਰਿ ਨਾਹੀ ਲੇਖਾ । 
ਆਪਿ ਅਲੇਖੁ ਕੁਦਰਤਿ ਹੈ ਦੇਖਾ ! 
ਆਪਿ ਅਤੀਤੁ _ਅਜੋਨੀ ਸੋਭਉ 
ਨਾਨਕ _ਗੁਰਮਤਿ ਸੌ ਪਾਇਆ । 
[ਸਾਰ੍ੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1042 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਨਿਰਭਉ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਕੋਈ ਡਰ ਭਉ ਨਹੀਂ 
ਹੈ । ਉਸ ਤੇ ਕਿਸੇ ਦਾ ਹੁਕਮ ਵੀ ਨਹੀਂ ਚਲ ਸਕਦਾ । ਉਹ ਆਪ ਤਾਂ ਅਲੋਖ 
ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਉਸ ਨੂੰ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਆਪ 
ਅੱਡ ਅਤੇ ਅਲੱਗ ਥਲੱਗ ਹੈ, ਤੇ ਅਜੋਨੀ ਹੋਣ ਸਦਕਾ ਕਿਸੇ ਵੀ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਨਮ 
ਧਾਰਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾ- 
ਉੱਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਪਰਮੇਸਟ ਜੋਨਿ ਨ ਆਵਹੀ । 
ਤੂ ਹੁਕਮੀ ਸਾਜਹਿ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਸਾਜਿ ਸਮਾਵਹੀ । 
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ਤਰ ਰੂਪ ਨ ਜਾਈ ਲਖਿਆਂ ਕਿਉਂ ਤੁਝਹਿ ਧਿਆਵਹੀ । 
ਤੂ ਸਭ ਮਹਿ ਵਰਤਹਿ ਆਪਿ ਕੁਦਰਤਿ ਦੇਖਾਵਹੀ । 
[ਵਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1098 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਗਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤੂੰ ਕਿਸੇ ਵੀ ਜੂਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ । 
ਤੂੰ ਆਪਣੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੀ. ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ' ਤੇ ਫੇਰ ਆਪਣੇ 
ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਸਮੇਟ ਲੈੱਦਾ ਹੈ' । ਤੇਰਾ ਰੂਪ ਮਨੁੱਖੀ ਸੋਚ-ਸਮਝ ਤੋਂ 
ਉੱਚਾ ਹੈ। ਤੈਨੂੰ ਕਿਵੇਂ ਧਿਆਇਆ ਜਾਏ _£_ ਤੁੰ ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਆਪ 
ਵਰਤ ਰਿਹਾਂ ਹੈ ਤੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਨਜ਼ਰ ਆ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । __ _ 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਭਰਮਿ ਭੂਲੇਂ ਨਰ ਕਰਤ ਕਚਰਾਇਣ । 
ਜਨਮ ਮਰਨ _ਤੇਂ _ਰਹਤ ਨਾਰਾਇਣ । 


ਸੋ ਮੁਖ ਜਲਉ ਜਿਤੁ ਕਹਹਿ ਠਾਕੁਰੁ ਜੋਨੀ। 

ਜਨਮਿ ਨ ਮਰੈ ਨ ਆਵੈ ਨਾਂ ਜਾਇ । 

ਨਾਨਕ ਕਾ ਪ੍ਰਭੁ _ਰਹਿਓ ਸਮਾਇ ॥ 
[ਭੈਰਉ ਮ: 8, ਪੰਨਾ 1136 
ਅਰਥਾਂਤ :--ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਫਸੇ ਲੌਕ ਨਿਰਮੂਲ ਗੱਲਾਂ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਪ੍ਰਭੂ 
ਜਨਮ ਮਰਨ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । ..-...... ਉਹ ਮੋਹ ਸੜ ਜਾਏ, ਜੋ ਇਹ ਕਹਿੰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਅਵਤਾਰ ਧਾਰਨ _ਕਰਦਾ ਹੈ ) ਉਹ 
ਪਰਭੂ ਨਾ ਜਨਮ ਧਾਰਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾਂ ਮਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਆਉਣ ਜਾਣ ਦੇ 
ਚੱਕਰ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਫਸਦਾਂ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ 

ਸਾਡਾ ਪ੍ਰਭੂ ਹਰ ਥਾਂ ਸਮਾਂ ਰਿਹਾਂ ਹੈ, ਕੋਈ ਵੀ ਥਾਂ ਉਸ ਤੋ ਖਾਲੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 

ਸਨਾਤਨ ਸ਼ਰਮ ਵਿਚ _ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਸ ਅਵਤਾਰਾਂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ ਤੇਂ ਮੰਨਿਆਂ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹਨਾਂ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਂਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਹੁਕਮਿ ਉਪਾਏ _ਦਸ _ਅਵਤਾਰਾ । 
ਦੇਵ ਦਾਨਵ ਅਗਣਤ _ਅਪਾਰਾ । 
ਮਾਨੈ ਹੁਕਮੁ ਸੁ ਦਰਗਹ ਪੈਝੈ 
ਸਾਚਿ ਮਿਲਾਇ _ਸਮਾਇਦਾ । 
[ਸਾਰੂ, ਮ: 1; ਪੰਨਾ 1037 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਦਸ ਅਵਤਾਰ 
ਤੋ ਬੇਅੰਤ ਹੋਰ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਸਾਜੇ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਜੇਹੜਾ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਸਿਰ ਮੱਥੇ ਤੇ ਮੰਨਦਾ ਹੈ, ਉਹੋ ਹੀ ਉਸ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਦਰ ਤੇਂ 
ਸਤਿਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸ'ਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ ਅਵਤਾਰਾਂ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਗੁਰ ਸਿੱਖਿਆ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਏਹਨਾਂ ਅਵਤਾਰਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀਂ; ਸਗੋ” 
ਰੱਬੀ-ਜੀਉੜੇ ਮੰਨਣ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀ ਸਨ; ਸਗੋ” ਰੱਬੀ-ਰੰਗਣ ਵਿਚ ਰੰਗੀਨ 
ਸਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਲੇ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਹਿੰਦੂ ਜਿੰਨ੍ਹੇ ਕਰਕ ਅਵਤਾਹ । 
ਪ੍ਰਮੋਸ਼ਰ _ਤਨ _ ਧਾਰੇ ਸਾਰ । 
ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਰ ਥਪ _ਪੂਜਤ _ਮਾਨਤ । 
ਭਜਨ ਧਿਆਨ ਉਨ੍ਹੀ ਕਾ ਠਾਨਤ । 
ਸਿੱਖ ਉਠੇ _ਪ੍ਰਮੋਸ਼ _ਨ ਮਾਨੋ । 
ਪ੍ਰਮੋਕਰ ਕੇ ਸੇਵਕ _ ਜਾਨੋਂ 1 
[ਗੁਰਮਤਿ ਸ਼ੁਧਾਕਰ, .ਪੰਨਾ 927 
ਅਰਥਾਤ :--ਹਿੰਦੂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਅੱਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਮਿਥ ਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਸਿੱਖ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾਂ ਨਾ ਕਰਨ, ਹਾਂ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ 
ਰੱਥੀ ਜੀਉੜੇ ਮੰਨ ਕੇ ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ ਕਰਨ । ਉਹ ਪ੍ਰਮੋਸ਼ਰ ਨਹੀਂ ਸਨ । 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅਵਤਾਰ ਵਾਦ ਤੇ ਵਿਚਾਰ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
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“ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਚੰਗਾ ਮੈਨਣੌ' ਇਨਕਾਰ 
ਨਹੀਂ', ਪ੍ਰੈਤੂ ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਨੂੰ ਜੂਨ ਵਿਚ ਆਇਆ ਮੰਨ ਕੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਅਵਤਾਰ 
ਮੰਨਣਾ ਮਨ੍ਹੰ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਓਹ ਸਦਾ ਅਜੋਨੀ ਹੈ ।” 

[ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਸੈਪਾਦਿਤ, ਪੰਨਾ 841 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੌਫੈਸਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ_ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ -- 

“ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ... ....-- ਆਮ ਹਿੰਦੂ ਖਿਆਲ ਨੂੰ ਰੱਬ ਇਨ ਬਿਨ 
ਮਾਤਾ ਦੇ ਗਰਭ ਵਿਚੋਂ” ਹੋ ਕੇ, ਜਨਮ ਲੈ ਕੇ ਆਂ ਉਤਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਵਤਾਰ 
ਕਹਾਂਦਾ ਹੈ, ਬਹੁਤ ਕੁਫਰ ਤੇ ਨਾਂ ਸੁਣਨ ਤੇ ਨਾ ਕਹਿਣ ਯੋਗ ਗੱਲ ਖਿਆਲ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ।” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 34 
ਅਰਥਾਤ :-- 

“ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਭ ਤੋ" ਪਹਿਲੇ ਬਜ਼ੁਰਗ ਹੋਏ ਹਨ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇਂ ਅਵਤਾਰੀ ਖਿਆਲ ਦੀ ਵਿਰੋਧਤਾ ਕੀਤੀ ।” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 35 
ਪ੍ਰਜਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 

“ਬਾਬੇ ਕਿਹਾ, ਭਾਈ ਮਰਦਾਨਾ ! ਈਸ਼ਵਰ ਕਦੇ ਭੀ ਅਵਤ।ਰ 
ਨਹੀਂ ਲੈਦਾ । ਗਰਭ ਜੋਨੀ ਵਿਚ ਜੀਵ ਆਂਵਦੇ ਹਨ ।” 

ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪੰਨਾ 215 
ਇਕ ਹਿੰਦੂ ਵਿਦਵਾਨ ਲਾਲਾ ਦੌਲਤ ਰਾਏ ਜੀ ਨੇ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ 
ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਖੁਦ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਅਜੇਹੀ ਦੁਰਗਤੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਨਾ ਕੇਵਲ ਉਸ ਨੂੰ 
ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਉਤਾਰਿਆ; ਸਗੋਂ ਜਾਨਵਰਾਂ ਤੇ ਕਛ ਮਛ ਵਿਚ ਵੀ 
ਉਤਾਰਿਆ ਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਭੈੜਾ ਆਦਮੀ ਨੂੰ ਨਾਂ ਪਸ਼ੂ ਸਗੋਂ ਨਰ ਸਿੰਘ ਵੀ 
ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ ।” 


[ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਖੋਨਾ 24] 


ਨ. 
ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਦੀ ਤ੍ਰੈ-ਮੂਰਤੀ 
ਤੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਸਨਾਤਨ ਧਰਮੀ ਹਿੰਦੂ ਵੀ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਨੂੰ ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਤਿਗੜਾ ਈਸਾਈਆਂ ਦੇ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਤੋ” ਵੱਖਰਾ ਹੈ ਤੇ ਪ੍ਰਚੀਨ 
ਵੀ ਹੈ । ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਤਿੰਨ ਮਿਲ 
ਕੇ ਇਸ ਸਾਰੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਕਾਰ ਵਿਹਾਰ ਨੂੰ ਚਲਾ ਰਹੇ ਹਨ । ਬ੍ਰਹਮਾ ਸਾਂਜਨਹਾਰ 
ਹੈ, ਬਿਸ਼ਨ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਮਾਰਨਹਾਰ ਹੈਂ । ਏਹਨਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ 
ਨੂੰ ਉਹ ਤ੍ਰੈਮੂਰਤੀ ਆਖਦੇ ਹਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ 


ਹਨ ਕਿ :-- 
“ਤ੍ਰਿਭਗੀ--ਤਿੰਨ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ_ਮਿਲਾ ਕੇ ਬਣਾਈ ਹੋਈ ਇਕ 
ਮੂਰਤਿ 'ਤ੍ਰਿਮੁਕਤਿ ਦੇਵ ।” 
(ਮਿਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੈਨਾ 1824] 


1. ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ_ਏਹਨਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੇ 
ਕੰਮਾਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਬ੍ਹਮਾ ਸਾਜੇ ਸੂਰਤਾਂ ਰੂਹ ਬਿਸ਼ਨ ਮਿਲਾਏ ਆਨ । 
ਕਰੇ ਸੈਘਾਰ ਮਹਾਂਦੇਉਂ ਜੀ ਜਿਸ ਆਤਸ਼ ਦਹੇ ਜਹਾਨ । 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਸਾਜੇ ਸੈਸਾਰ ਕੌ ਲਾਇ ਬਿਸ਼ਨ ਬਹੇ ਦੀਵਾਨ 
ਤੁਰੇ ਭੋਡਾਰਾਂ ਮਹਾਂਦੇਉ ਜੌ ਖਾਇ ਸਭ _ਜਹਾਨ ॥ 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 103] 
ਅਰਥਾਂਤ :--ਬ੍ਰਹਮਾ ਸਾਜਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਬਿਸ਼ਨ ਰੂਹਾ ਮਿਲਾ ਕੇ ਓਹਨਾਂ 
ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਸਾਧਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਹਾਂਦੇਵ (ਮਹੇਸ਼) ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਦਾ ਹੈ । 
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ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 

॥ ਤਿ੍‌ਕੁਟੀ--ਤਿੰਨਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਉਪਾਸਨੀ (੧ ੮੧੧੨ ੭੨੧੦੨੦ 
1906, ਤਸਲੀਸ, ਤ੍ਰੈਮੁਕਤੀ, ਖੁਦਾ, ਰੂਰੁਲ ਕੁੱਦਸ ਅਤੇ ਖੁਦਾ ਦਾ 
ਬੇਟਾ ।” 

[ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 1218] 
ਅਰਥਾਤ :-- 

[ ਤਸਲੀਸ--ਤ੍ਰਿਤਵ, 'ਭ000ਿਹ, ਖੁਦਾ, ਰੂਹੁੱਲ ਕੁੱਦਸ ਅਤੇ ਖੁਦਾ 

ਕਾ ਬੇਟਾ ।” 
[ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੋਨਾ 1762] 
ਇਕ ਰਿੰਦੂ ਵਿਦਵਾਨ ਬ੍ਰਹਮ ਕੁਮਾਰ ਦੇਵੀ ਚੈਦ ਪਟਿਆਲੇ ਨੇ ਪਿੱਛੇ ਜੇਹੇ 
ਆਪਣੇ ਇਕ ਲੇਖ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਪਸਾਡੇ ਪਰਮ ਪਿਤਾ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਨਿਰਾਕਾਰ, ਤ੍ਰ੍‌ਮੂਰਤੀ ਸ਼ਿਵ 
ਪ੍ਰਜਾਪਤਾਂ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੁਆਰਾਂ ਸਾਰੇ ਭੇਦ ਦਸ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਅਤੇ ਸਹਿਜ ਗਿਆਨ, 
ਸਹਿਜ ਰਾਜ ਜੌਗ_ਸਿਖਾਉ'ਦਾ ਹੈ ।” 

[ਰਿਣਜੀਤ, ਪਟਿਆਲਾ, 26 ਫਰਵਰੀ 1968] 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ_ਮਹਾਰਾਜ਼ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 
ਵੀ ਸਕਲ ਦੇ ਤਿਗੜੇ ਜਾਂ ਤਸਲੀਸ ਨੂੰ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆਂ ਅਤੇ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ 
ਦੀ ਤਸਲੀਸ (ਤ੍ਰੈ-ਮੂਰਤੀ) ਦਾ ਵੀ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਬ੍ਹਮਾ, ਬਿਸਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੀ ਸਾਜੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਓਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਚਾਕਰ 
ਹੀ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਸਾਰੇ ਖੰਡਾਂ, ਮੈਡਲਾਂ ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੈਡਾਂ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਨਾਲ ਜਾਂ 
ਪਾਲਣਾ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸੈਥੈਧ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਥੈਧ ਤੇ ਕਾਰ 
ਵਿਹਾਰ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ _ਚਲਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਵੀ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੀ ਲੌੌੜ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਗੱਲ 

ਵੀ ਸਪਸੁਟ ਅੱਖਰਾਂ ਦੁਆਰਾਂ ਵਰਨਣ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਸੀ, 
ਜਦ ਕਿ ਇਹ ਤਿੰਨੇ ਬਜੁਰਗ ਦੇਵਤੋ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਏ ਸਨ । ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ 
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'ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਵੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸ਼ਨੁ ਮਹੇਸ ਨ_ਕੋਈ । 
ਅਵਰੁ ਨ ਦੀਸੇ _ਏਕੈ ਸੋਈ । 
ਨਾਰਿ ਪੁਰਖੁ ਨਹੀ ਜਾਤਿ ਜਨਮਾਂ 
ਨਾਂ ਕੌ ਦੁਖੁ ਸੁਖੁ ਪਾਇਦਾ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 3, ਪੰਨਾ 1035] 
ਅਰਥਾਤ--ਆਦਿ ਕਾਲ ਸਮੇ” ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਆਦਿ ਕੋਈ ਵੀ 
ਨਹੀਂ ਸੀ । ਉਦੋ” ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ_ਜਲਵਾਗਰ ਸੀ । ਨਾ ਕੋਈ ਤੀਵੀ' ਸੀ 
ਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਪੁਰਖ ਨਾ ਕੋਈ ਜਾਤੀ ਹੀ ਸੀ ਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਜਨਮ ਹੀ ਧਾਰਨ ਕਰਦਾ 
ਸੀ। ਨਾ ਕੋਈ ਦੁੱਖ ਸੁੱਖ ਪਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੀ ਸੀ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਆਦਿ ਵੀ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ `ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਹਾਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਮਿਥਣਾ ਜਾਂ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣਾ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੈ! ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜਾਂ ਤਿਸੁ ਭਾਣਾ ਤਾ ਜਗਤੁ ਉਪਾਇਆ । 
ਬਾਝ ਕਲਾ _ਆਡਾਣ ਰਹਾਇਆ। 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸ਼ਨ ਮਹੇਸ਼ ਉਪਾਏ 
ਸਾਇਆ ਮੋਹ ਵਧਾਇਦਾ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1036] 
ਅਰਥਾਤ :--ਜਦ ਉਸ ਦੀ ਇੱਛਾ ਹੋਈ, ਉਸ ਨੇ ਜਗਤ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ 
ਤੇ ਬਿਨਾਂ ਥੰਮਾਂ ਦੇ ਅਕਾਸ਼ ਨੂੰ ਲਟਕਾ ਦਿੱਤਾ । ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਹੀ 


ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਜ਼ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਤੇ ਮਾਇਆ ਦਾ ਮੋਹ ਪਸਾਰ ਦਿੱਤਾ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਸੁੰਨਹੁ ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸਨੁ ਮਹੇਸੁ ਉਪਾਏ । 
ਵੀ - ੮੨ ਜੁਗ __ਸਬਾਏ । 
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` ਇਸੁ ਪਦ ਵੀਚਾਰੋ ਸੋ_ਜਨੁ _ਪੂਰਾਂ 
ਤਿਸੁ _ਮਿਲੀਐ _ਭਰਮੁ _ਚੁਕਾਇਦਾਂ । 
[ਮਿਰੂ, ਸ: 1, ਪੰਨਾ 1087] 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੀ ਆਪਨੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਸੁੰਨ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਬ੍ਰਹਮਾ, 
ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਜੁਗ ਵੀ ਉਸ ਨੇ ਹੀ ਰੌਂਦ 
ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਸਨ, ਜੋ ਇਸ ਅਸਲੀਅਤ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਦਾਂ ਹੈ, ਉਹ ਪੂਰਣ ਪੁਰਖ 
ਹੈ । ਉਸ ਪੂਰਣ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਮਿਲਿਆਂ ਸਾਰੇ ਭਰਮ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਡਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ (ਬ੍ਰਹਮਾ), ਪਾਲਨਹਾਰ (ਵਿਸਨੂੰ) ਤੇ ਮਾਰਨਹਾਰ (ਮਰੇਸ਼) ਹੈ । 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਾਲੂ ਬਿਕਾਲੁ ਕਹੇ ਕਹਿ ਬਪੁਰੇ ਜੀਵਤ ਮੁਆਮਨੁ ਮਾਰੀ, 
ਬ੍ਰਮਾਂਬਿਸ਼ਨੁ ਮਹੇਸ਼ ਇਕ ਮੂਰਤ ਆਪੇ ਕਰਤਾ ਕਾਰੀ ॥ 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 908] 
ਅਰਥਾਤ :--ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰ ਲੈਦੇ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਜਨਮ 
ਮਰਨ ਦਾ ਕੋਈ ਵਿਚਾਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੀ ਬਰਮਾ, 
ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਹ ਆਂਪ ਹੀ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪਾਲਨਹਾਰ 
ਤੇ ਮਾਰਨਹਾਰ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਇਸ ਫ਼ਰਮਾਨ ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗੋਈ ਹੈ ਕਿ “- 
“ਬ੍ਹਮਾ ਆਦਿਕ (ਪੈਦਾ ਕਰਨ, ਪਾਲਣ ਤੇ ਮਾਰਨ ਵਾਲਾ) ਉਹ 
ਇਕ ਆਪ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇਂ ਆਪ ਹੀ ਸਭੁ ਕੁਝ ਕਰਦਾ ਹੈ।”” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾਂ 906] 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮਾ--ਜਿਸ ਨੂੰ ਲੌਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਬਰਾਬਰੀ ਦਿੰਦੇ ਹਨ ਤੇ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਸਮਝਦੇ ਹਨ--ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਅੰਤ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾ, ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਬ੍ਰਹਮਾ ਵਡਾ ਕਹਾਇ ਅੰਤ ਨ ਪਾਇਆ । 
ਨਾਂ ਤਿਸੁ ਬਾਪੁ ਨ ਮਾਇ ਕਿਨਿ ਤੂ ਜਾਇਆ । । 
ਵਿਰ ਮਾਰੂ, ਮ: 1 ਪੰਨਾ 1979] 
ਅਰਥਾਤ :--ਬੇਸ਼ੱਕ ਬ੍ਰਹਮਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਕਹਾਇਆ ਹੈ, ਪੁਰ 
ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾਂ ਅੰਤ ਨਹੀ” ਪਾ ਸਕਿਆ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸ਼ਾਨ ਤਾਂ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮਾਤਾ 
ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ.। ਓਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਜਾਣਿਆ ਨਹੀਂ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਸਪਸਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਹੈ ਕਿ ਬੇਸ਼ਕ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸੁਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਸਤਿਕਾਰ ਯੋਗ ਬਜ਼ੁਰਗ ਹਨ, ਪਰ ਓਹਨਾਂ 
ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਇਸੇ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਓਹ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ `ਦੇ ਆਗਿਆਕਾਰੀ 
ਸਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
ਬਹਮਾ ਬਿਸਨੁ ਰਿਖੀ ਮੁਨੀ ਸੈਕਰੁ ਇੰਦੂ ਤਪੈ ਭੇਖਾਰੀ । 
ਮਾਠੇ ਹੁਕਮੁ ਸੋਹੈ ਦਰਿ ਸਾਂਚੈਂ ਆਕੀ ਮਰਹਿ ਅਫਾਰੀ । 
[ [ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 882] 
ਅਰਥਾਤ :--ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਆਦਿ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਮੂਨੀਆਂ ਦੀ 
ਵਡਿਆਈ ਇਸੇ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਓਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਸਨ ਤੇ ਉਸ ਦਾ 
ਹਰੇਕ ਹੁਕਮ ਸਿਰ ਮੱਥੇ ਤੇ ਮੰਨਦੇ ਸਨ। ਆਕੀ ਲੋਕ ਤਾਂ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 


ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਨਣ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸਨ ਮਹੇਸੁ _ਸਰੇਸਟੁ ਨਾਮਿ ਰਤੇ ਵੀਚਾਰੀ । 
ਰ [ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 10 3] 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ 
ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਜੀ ਇਸ ਲਈ ਉਤਮ ਹਨ ਕਿ ਉਹ 
ਨਾਮ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਉਸ ਵਿਚ ਰਤੇ ਹੋਏ ਸਨ ।` 1 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 1013] 
ਸੋ_ਗੱਲ ਕੀ, ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਬ੍ਰਹਮਾ 


ਰ6.006163/0/0;60//4000:28/ਪ30909106 
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ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਦਾ ਤਿਗਾੜਾ ਠੀਕ ਨਹੀਂ” ਹੈ। ਭਾਵੇ' ਇਹ ਤਸਲੀਸ ਈਸਾਈਆਂ 
ਦੀ ਤਸਲੀਸ ਤੋਂ ਵਧੇਰੇ ਪੁਰਾਣੀ, ਸਪਸ਼ਟ ਤੇ ਸੈਪੂਰਣ ਹੈ, ਕਿਉ” ਜੁ ਇਸ ਵਿਚ 
ਕਰਤਬਾਂ ਦੀ ਵੰਡ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ 
ਜਾਤ, ਤੇ ਗੁਣਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਸਸਝਦੇ ਸਨ । ਉਹ ਉਸ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ 
ਵੰਡੀਆਂ ਪਾਉਣ ਜਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਤਿੰਨਾਂ ਦਾ ਸਮੁਰਦਾਇ ਮੰਨਣ ਦੇ ਉੱਕਾ ਹੀ ਵਿਰੁਧ 
ਸਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਉਸ ਦੀ ਪੂਜਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਭਾਈਵਾਲ ਬਣਾਉਣਾ ਯੌਗ ਨਹੀਂ 
ਸਮਝਦੇ ਸਨ। 
ਸਾਹਿਬ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਵੀ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ 
ਮਹੇਸ਼ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾਂ 
ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਾਲ ਪਾਇ ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਪੁ ਧਰਾਂ । 
ਕਾਲ ਪਾਇ ਸ਼ਿਵ ਜੂ ਅਵਤਰਾਂ । 
ਕਾਲ ਪਾਇ ਕਰਿ ਬਿਸ਼ਨੁ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਾਂ । 
ਸਕਲ ਕਾਲ ਜਾ ਕੀਆ ਤਮਾਸ਼ਾ । 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 1246] 
ਅਰਥਾਤ :--ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਆਗਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਮੂਜਬ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਸ਼ਿਵਜੀ ਤੇ ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਸਨ । ਤਰਮੂਰਤੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀਂ 
ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਕਿਉਂ ਜੁ ਪ੍ਰਭੂ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਹੀ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ 
ਨਹੀ ਸਾਜਿਆ ਅਤੇ ਜੋ ਸਾਜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। 
ਸਾਹਿਬ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੌਬਿੰਦ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ 
ਬਿਨ ਕਰਤਾਰ ਨ_ਕਿਰਤਮ ਮਾਨੋ 
ਆਦਿ _ਅਯੋਨ _ਅਜੈ _ਅਬਿਨਾਸੀ 
ਤਿਹ __ਪਰਮੈਸਰ ਜਾਨੋ ॥ 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 620] 


॥211.1141431001000-1111014801-11 


ਤੇ 


ਸੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਅਨੁਸਾਰ ਕੋਈ ਵੀ ਕਿਰਤਮ (ਸਾਜੀ 
ਹੋਈ ਚੀਜ਼) ਕਰਤਾਰ ਨਹੀਂ (ਸਾਜਨਹਾਰ) ਨਹੀ“ ਬਣ ਸਕਦੀ । ਇਸ ਲਿਹਾਜ 
ਨਾਲ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਦੀ ਤ੍ਰੌਮੂਰਤੀ (ਤਸਲੀਸ) ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ ਠੀਕ ਨਹੀਂ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । 
ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਕਰਤਾ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਪਾਲਕ ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਅਤੇ ਸੈਘਾਰਨ ਸ਼ਿਵ 
ਨਹੀ” ਹੈ ।” 
[ਗੁਰਮਤਿ ਸੁਧਾਰਕ, ਪੰਨਾ 126 ਫੁਟ ਨੋਟ| 
ਸਾਹਿਬ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਸ਼ਿਵਜੀ 
ਦਾ ਸਾਜਿਆ ਜਾਣਾ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ 
ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਤੁਮਹੀ _ ਬ੍ਰਹਮਾ _ ਬਿਸ਼ਨ __ਬਨਾਯੋ । 
ਮਹਾਂਰਦ _ ਤੁਮ _ਹੀ__ਉਪਜਾਯੋ ॥ 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 1220] 
ਤੂੰ ਹੀ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ 


ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ 
ਹੈ। ਇਹ ਤਿੰਨੇ ਹੀ ਦੇਵਤੇ ਤੇਰੇ ਰਾਹੀਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੂਰੂ ਜੀ ਨੇਂ ਏਹਨਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਨਾਸਵਾਨ ਤੇ ਕਾਲ ਤੇ ਵਸ ਵੀ 
ਪਰਗਣ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ : 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਥਿਸ਼ਨ ਰੂਦ ਸੂਰਜ ਸਤਿ ਤੇ ਬਸਿ ਕਾਲ ਸਬੈ ਹੈ । 
[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 642] 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਇਸ ਸੋਬੰਧ ਵਿਚ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ ਕੁਦਰਤ (ਮਾਇਆ) ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਵੱਡੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਨੂੰ, ਅਤੇ ਸ਼ਿਵ ਵੀ ਇਸ (ਮੋਤ) ਦੀ ਲਪੇਟ ਵਿਚ ਆਉਂਣੌ” 
ਨਾ ਬਚ ਸਕੀਆਂ ।” 
[ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਪ੍ਰੈਲ 1969] 
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ਇਹ ਗੱਲ ਇਕ ਤੇ ਇਕ ਦੋ ਵਾਂਗ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਸੇ 
ਅਜੇਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ, ਜਿਸ ਨੇ ਜਨਮ ਧਾਰਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ ਜੌ ਸਾਜੀ ਗਈ ਹੈ, 
ਅਰਥਾਂਤ ਜਿਸ ਨੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਵਿਤਾ ਕੇ ਇਸ ਜਗ ਤੌ_ਅਕਾਲ ਚਲਾਣਾ ਕਰ 
ਜਣਾ ਹੈ, ਪੂਜਾ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀਂ” ਹੋ ਸਕਦੀ । ਇਸ ਵਾਰੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਪਸ਼ਟ 
ਅੱਖਰਾ ਦੁਆਰਾ ਇਹ ਐਲਾਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ -- 
ਸਾਹਿਬ ਮੇਰਾ ਸਦਾ_ਹੈ_ਦਿਸੈ _ਸਬਦੁ _ਕਮਾਇ । 
ਓਹੁ ਅਉਹਾਣੀ ਕਦੇ_ਨਾਹਿ ਨਾਂ ਆਵੈ ਨ ਜਾਇ । 
ਸਦਾ ਸਦਾ ਸੋ ਸੇਵੀਐ ਜੋ ਸਬ ਮਹਿ ਰਹੌ ਸਮਾਇ । 
ਅਵਰੁ ਦੂਜਾ ਕਿਉ ਸੇਵੀਐ ਜੈਮੈ ਤੇ ਮਰਿ ਜਾਇ ॥ 
[ਵਾਰ ਗੁਜਰੀ ਸ: ਮ: 3 ਪੰਨਾ 809] 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਪਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਹਿੰਦੂ ਮਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਚਲਤ ਦੁਜੈਂਗੀ 
(10007), ਤ੍ੈਮੂਰਤੀ (107) ਅਤੇ ਬਹੁਦੇਵ ਪੂਜਾਂ (£010- 
0੧680.) ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਕ ਸਰਬ ਵਿਆਪੀ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਰੱਦ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ ।” 


[ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਪੰਨਾ 27 
ਅਰਥਾਤ :-- 

“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉੱਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਸਭ 
ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ ਤੇਂ` ਉੱਚਾ ਹੈ । ਇਹ ਖਿਆਲ ਗਲਤ ਹੈ ,ਕਿ ਬ੍ਰਹਮਾ, 
ਬਿਸ਼ਨ, ਸਿਵ ਤਿੰਨ ਵਖਰੀਆਂ ਵਖਰੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਹਨ । ਇਹ ਸ਼੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਅਤੇ ਹੋਰ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ । ਇਹ ਇਿਕਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ ।” 

[ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਪੰਨਾ 20 
ਵਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


“ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਨੇ ਤ੍ਰੈਮੂਰਤੀ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆ । ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਰਨੂੰ ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ 
ਏੇਹਨਾ ਤੇ ਇਲਾਵਾ ਛਤੀ ਸੌਂ ਹੋਰ ਦੌਵਤਿਆਂ ਦੀ ਪੂਜਾਂ ਕਰਵਾਈ । ਗੁਰੂ 
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ਨਾਨਕ-ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਏਹਨਾਂ ਸਭਨਾਂ ਖਿਆਲਾਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਇਕ 
ਰਬ ਵਿਚ ਯਕੀਨ ਲਿਆਂਦਾਂ । ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਭਾਰਤ ਲਈ ਇਕ ਨਵਾਂ ਸੀ ।” 
[ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਪੰਨਾ 27 
ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮ, 
ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਤਿੰਨ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ 
ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਵਲ ਨੂਰ ਖਦਾਇ ਦਾ ਜਾ ਕਾਂ ਔਤ ਨਾਂ ਪਾਰ । 
ਨੂਰੋਂ ਬਲਿਆ ਚਰਾਂਗ ਇਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਅਵਤਾਰ । 
ਸ਼ਕਤੀ ਤੀਨ ਫ਼ਰੇਸ਼ਤੇ ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸ਼ਨ ਮਹਾਂਦੇਵ । 
(ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 169 
ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਤਾਂ ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਇਕ ਅਜੀਬ ਗੱਲ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤੀ ਹੈ । ਉਸ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸ਼ਿਵ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਸੈਕਰ ਆਦਿ ਤਿੰਨ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਸਾਜ ਕੇ 
ਓਹਨਾਂ ਤੋ ਸਥਾਪਨਾਂ, ਪਾਲਣਾ ਤੇ ਵਿਨਾਸ਼ ਦੇ ਤਿੰਨ ਮੁਖ ਕਾਰਜ ਕਰਵਾਉਂਦੇ 
ਹਨ-- 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਕਿਹਾਂ ਹੈ ਕਿ -- 
ਇਕੋ ਮਾਈ ਜੁਗਤ ਵਿਆਈ 
ਤਿੰਨ ਚੇਲੇ ਪਰਵਾਣ । 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਲੌਕ ਏਹਨਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਜਬਰਾਈਲ, ਇਸਮਾਈਲ ਤੇ 
ਇਸਰਾਫ਼ੀਲੁ “ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । 


['ਰਣਜੀਤ'", ਪਟਿਆਲਾ, 26 ਫਰਵਰੀ 1968 

ਇਹ ਰੱਬ ਹੀ ਜਾਣੇ ਕਿ _ਕੇਹੜੇ ਮੁਮਲਮਾਨ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ, ਮਹੇਸ਼ ਤੇ 
ਸ਼ੈਕਰ ਆਦਿ ਨੂੰ ਜ਼ਬਰਾਈਲ, ਇਸਮਾਈਲ ਤੇ ਇਸਰਾਫ਼ੀਲ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਇਹ 
ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਅਸੀਂ ਮੁਸਲਮਾਨ ਜਬਰਾਈਲ, ਮੇਕਾਈਲ, ਤੇ ਇਸਰਾਫ਼ੀਲ ਨੂੰ 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਜ਼ਰੂਰ ਮੰਨਦੇ ਹਾਂ । ਪਰ ਨਾ ਤਾਂ ਏਹਨਾ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਸ਼ੰਕਰ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਇਸਮਾਈਲ ਜੀ ਕੋਈ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਸਨ । ਇਹ ਤਾਂ ਹਜ਼ਰਤ 
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ਇਬਰਾਹੀਮ ਜੀ ਦੇ ਸਪੁੱਤਰ ਤੋਂ ਰੱਬ ਦੇ ਰਸੂਲ ਸਨ । ਇਹਨਾਂ ਦੇ ਹੀ ਬੈਸ ਵਿਚੋ 
ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਹੋਏ ਹਨ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਂਜ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਜੌ ਕੁਝ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਹ 
ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿਧ ਬਾਣੀ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਇਉ” ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਏਕਾ ਮਾਈ ਜੁਗਤਿ ਵਿਆਈ ਤਿਨਿ ਚੇਲੋਂ ਪਰਵਾਣੁ । 
ਇਕੁ ਸੈਸਾਰੀ ਇਕੁ _ਭੇਡਾਂਰੀ ਇਕ ਲਾਏ ਦੀਬਾਣੁ ।” 
ਜਿਵ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਤਿਵੈ ਚਲਾਵੈ ਜਿਵੈ ਹੋਵੈ ਫ਼ਰਮਾਣੁ । 
ਓਹੁ ਵੇਖੈ ਓਨਾ ਨਦਰਿ ਨ ਆਵੈ ਬਹੁਤਾ ਏਹੁ ਵਿਡਾਣੁ । 
ਆਦੇਸੁ _ਤਿਸੇ ਆਦੇਸੁ । 
ਆਦਿ ਅਨੀਲੂ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ । 
[ਜਿਪੁਜੀ, ਪੰਨਾ 7 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਫ਼ਰਮਾਨ ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਉਤਰੀ ਹਿੰਦ ਵਿਚ ਜੋਗੀਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰ ਸੀ । ਪੂਰਬ ਤੇ ਦੱਖਣ ਵਿਚ 
ਵੈਸ਼ਨਵਾਂ ਅਤੇ ਸੈਇਵਾਂ ਦਾ ਜ਼ੌਰ ਸੀ । ਹੁਣ ਵਿਸ਼ਨੂ, ਸ਼ਿਵ ਅਤੇ ਬ੍ਰਹਮਾ ਦੀ ਮਾਨਤਾ 
ਦੂਰ ਕਰਦੇ ਹਨ । 
ਜੇ ਮਨੁੱਖ ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੂ”” 
ਵਾਲੋਂ ਰੱਬ ਨੂੰ ਹੀ ਸਭ ਦਾ ਨਾਥ ਮੰਨੇ ਅਤੇ ਸਭ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ_ਉਸੇ ਦਾ 
ਹੁਕਮ ਵਰਤਦਾ ਵੇਖੋ, ਤਾਂ ਸੈਭਵ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਥਾਂ ਵਿਸਨੂੰ ਸ਼ਿਵ ਬ੍ਰਹਮਾ 
ਦੀ ਤ੍ਿਕ੍ਟੀ ਨੂੰ ਮੰਨੋ...... ...ਉਹ ਰੱਬ ਆਪ ਕੁਦਰਤ ਵਿਚ ਅਲੌਪ ਹੈ ? 
ਵਰਤਦਾ ਹੈ ਅਤੋਂ ਭਾਵੇ“ ਉਹ ਸਭ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੇਖਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਨੂੰ 
ਕੋਈ ਨਹੀ' ਵੇਖ ਸਕਦਾ ।” 


॥24> 


[ਜਪੁਜੀ ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 172 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਇਸ ਤੋਂ” ਵੀ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਦੇ ਤ੍ਰਿਗੜੇ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੇ ਭਾਈਵਾਲ ਹੋਣਾ ਸਿੱਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਸਗੋ" ਏਹੋ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਏਹ ਤਿੰਨੇ 
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ਆ ਕੂ ਦਲ, 
5 <੫੭<3॥% %੪=੬)੭ 
[ ਦੇਵਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾਂ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ । ਏਹ ਦੇ ਮਹਾਂਵਾਕ ਅਨੁਸਾਰ 
[ ਦੇ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਹੁਕਮੀ ਬੈਦੇ ਹਨ । ਜੌ ਲੋਕ ਏਹਨਾਂ ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ ਨੂੰ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਓਹ ਵੱਡੀ ਭੁੱਲ ਵਿਚ ਹਨ । 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ | 
ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਨੂੰ ਪ੍ਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਖੜੇ ਚਾਕਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾਂ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- ਹੂ 
ਬ੍ਰਹਮਾ ਬਿਸਨੁ ਮਹੇਸ ਦੁਆਰੈ । | 
ਊਭੇ ਸੇਵਹਿ ਅਲਖ ਅਪਾਰੈ । 


ਹੋਰ ਕੇਤੀ ਦਰਿ ਦੀਸੈ ਬਿਲਲਾਦੀ 
ਮੈਂ ਗਣਤ ਨ ਆਵੈ ਕਾਈ ਹੇ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1022 


ਅਰਥਾਤ--ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੋਸ਼ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦੁਆਰੇ ਤੇ ਖੜੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਅਪਣੇ ਅਲਖ ਤੇ ਅਪਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸੋਵਾ ਵਿਚ ਲਗੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਹੋਰ ਵੀ ਅਨੇਕਾਂ | 
ਉਸਦੇ ਬੂਹੇ ਅੱਗੇ ਖੜੇ ਪੁਕਾਰ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸੈਂ ਨਹੀ` | 
ਰ ਕਰ ਸਕਦਾ । ਰ੍ 
| ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਵੀ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ 
ਦੇ `ਤਿਰੜੇ_ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਖੰਡਨ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਰ 
ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਲੌਕ ਵਾਸੀ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਜ 
ਬਾਰੋ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਘਉਹ ਖੁਦ ਕਰਨ ਕਾਰਨ ਕਾਂ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ ਹੈ । ਉਹ ਬ੍ਰਹਮਾ, 
ਵਿਸ਼ਨ ਜ਼ਿਵ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਆਦਿ ਵਖਰੇ ਵਜੂਦਾਂ ਵਿਚ ਤੇ ਈਸਾਈਆਂ ਦੇ ਖੁਦਾ, 
ਰੂਹ-ਉਲ-ਕ੍ਰਦੂਜ਼ ਤੇ ਖੁਦਾ ਬੇਟਾ, ਏਹਨਾਂ ਤਿੰਨ ਹਿੱਸਿਆਂ (ਟ੍੍‌ਕਟੀ) ਵਿਚ 
ਵੈਡਿਆ ਹੋਇਆ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ੧ਓਅੰਕਾਰ ਹੈ ।” | 
[ਜਪਜੀ ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 28--29 ਰ੍ 
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ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਚੂੰਕਿ ਅਮੂਮੀ ਰੈਗ ਵਿਚ ਤਸਲੀਸ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ; ਇਸ ਲਈ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਵਿਚ ਮੰਨੀ ਜਾਂਦੀ ਤ੍ਰੈਮੂਰਤੀ (ਤਸਲੀਸ) ਦਾ 
ਵੀ ਖੰਡਨ ਇਸੇ ਆਇਤ ਨਾਲ ਹੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
€੧੬ ੭੭” 


9( 29. 9₹੧€ "ਡ 
0(09.%੧--- 42੯ ੧੭੭੬੭. 


ਟੇ 


2£44%20 5੬ 


ਇਸ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਆਇਤ ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਜਾਏਗੀ ਕਿ 
ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਦੀ ਤ੍ਰੰ-ਮੂਰਤੀ (ਤਸਲੀਸ) ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾ ਕਹੋ, ਅਰਥਾਤ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀਆਂ ਤਿੰਨ ਵੱਡੀਆਂ ਸਿਫਤਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ, ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ ਮਾਰਨਹਾਰ ਨੂੰ 
ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ ਤੇ ਮਹੇਸ਼ ਵਿਚ ਨਾਂ ਵੇਡੋ । ਬੇਸ਼ਕ ਤੁਹਾਡਾ ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋਂ ਇਕ ਹੀ ਹੈ 
ਤੇ ਉਹ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ, ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ ਮਾਰਨਹਾਰ ਹੈ । ਉਸ ਨੇ ਹਰੇਕ 
ਚੀਜ਼ ਦੀ ਸਾਜਨਾਂ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਬ੍ਰਹਮਾ ਜਾਂ ਕੋਈ ਹੋਰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ 
ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਪੂਰਣ ਗਿਆਨ ਹੈ ਤੇ ਕੋਈ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਉਸ ਤੋਂ 
ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਉਹ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ, ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ ਮਾਰਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਉਸ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ, ਮਹੇਸ਼ ਦੇ ਤਿਗੜੇ ਦਾ ਸਮੁਦਾਇ ਮੰਨਣਾ, ਵੱਡੀ ਭੁੱਲ ਹੈ । 


ਵੇਦਕ ਤਸਲੀਸ ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਇਹ ਇਕ ਅਟੱਲ ਸੱਚਾਈ ਹੈ ਕਿ ਵੇਦਕ ਯੂਗ ਵਿਚ ਵੀ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) 
ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਪਾਇਆ ਜਾਂਦਾਂ ਸੀ । ਉਸ ਜੁਗ ਦੇ ਲੌਕ ਅਗਨੀ, ਵਾਯੂ ਤੇ ਸੂਰਜ 
ਦੇ ਤਿਗੜੇ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਸਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ 
ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਤ੍ਮੂਰਤਿ :--ਤਿੰਨ ਰੂਪ, ਵੇਦਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਅਗਨੀ, ਵਾਯੂ ਤੇ ਸੂਰਜ ।” 


[ਮਿਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 1820 
ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੀ ਪ੍ਰਸਿਧ ਪੁਸਤਕ ਮੰਨੂ ਸਿੰਮ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਇਸ ਤਿਗੜੇ 
ਤਸਲੀਸ ਦਾ ਇਉ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ- 
ਅਗਨੀ ਵਾਯੂ ਰਵੀ ਭਯਸਤੂ ਤ੍ਯੇ ਬ੍ਰਹਮ ਸਨਾਤਨਮ । 
(ਮਨੂੰ ਸਿੰਮ੍ਰਿਤੀ ਅ: ਕ: ਸ: 93 
ਅਰਥਾਤ :--ਅਗਨੀ, ਵਾਯੂ ਤੇ _ਸ਼ੂਰਜ ਦਾ ਤਿਗੜਾਂ ਬ੍ਰਹਮ ਹੈ ਤੇ 
ਸਨਾਤਨ ਹੈ । 
ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਕੀਤੀ ਪਵਿੱਤਰ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਥੋਧ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ` ਇਹ ਗੱਲ ਸਪਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਸ ਤਿਗੜੇ 
ਨੂੰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ ਸਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਗਨੀ, ਵਾਯੂ ਤੋਂ ਸੂਰਜ ਦਾਂ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਸਮਾਂ 
ਅਜੇਹਾ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਏਹ ਚੀਜ਼ਾਂ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਈਆਂ ਸਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਅਰਬਦ __ਨਰਬਦ _ ਧ੍ੰਧੂਕਾਰਾ । 

ਧਰਣਿ ਨ ਗਗਨਾਂ ਹੁਕਮ ਅਪਾਰਾ । 

ਨਾ ਦਿਨ ਰੈਨਿ ਨ ਚੰਦੁ ਨ ਸੂਰਜ 

ਸੁੰਨ __ ਸਮਾਧਿ __ਲਗਾਇਦਾ । 

ਖਾਣੀ ਨ_ਬਾਣੀ ਪਉਣ ਨ ਪਾਣੀ 

ਓਪਤਿ ਖਪਤਿ ਨ ਆਵਣ ਜਾਣੀ । 

ਖੰਡ ਪਤਾਲ ਸਪਤ _ਨਰੀ_ਸਾਂਗਰ 

ਨਦੀ _ਨ ਨੀਰ _ਵਹਾਇਦਾ । 
[ਸ਼ੂਰੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1035] 
ਅਰਥਾਤ :--ਜਦ ਇਹ ਦਿਸਦਾ ਜਗਤ ਰੋੱਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਇਆ ਸੀ । 
ਉਸ ਸਮੇਂ” ਹਰ ਪਾਸੇ ਧੰਧ ਹੀ ਧੁੰਧ ਸੀ । ਉਸ ਸਮੇ ਨਾਂ ਧਰਤੀ ਸੀ ਤੇ ਨਾ ਅਕਾਸ਼ । 
ਕੇਵਲ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸੀ । ਨਾਂ ਦਿਨ ਸੀ ਤੇ ਨਾਂ ਰਾਂਤ ਅਤੇ ਨਾ ਚੈਨ ਸੀ ਤੇ 
ਨਾਂ ਸ਼ੂਰਜ । ਉਦੋਂ' ਸੁੰਨ ਅਵਸਥਾ ਹੀ ਸੀ । ਨਾਂ ਕੌਈ ਖਾਣੀ ਸੀ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਬਾਣੀ । 
ਉਦੋ ਹਵਾ ਤੇ ਪਾਣੀ ਦੀ ਵੀ ਅਣਹੋਂਦ ਸੀ ! ਨਾ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਹੀ_ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਆਇਆ ਸੀ । ਨਾਂ ਖੰਡ ਸਨ ਤੋਂ ਨਾਂ ਪਤਾਲ ਤੋਂ ਨਾ ਹੀ ਸਤ ਸਮ੍ੰਦਰ ਰੋਂਦ ਵਿਚ 

ਆਏ ਸਨ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਕਿਸੇ ਨਦੀ ਵਿਚ ਪਾਣੀ ਵਗਦਾ ਸੀ । 


ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਅੱਗ, ਹਵਾਂ ਤੋ ਸੂਰਜ 
ਆਦਿ ਦਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਸਿਧ ਹੈ; ਕਿਉਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਅਣਹ'ਦ ਸੀ । ਉਏ” ਇੱਕੋ ਇਕ 
ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ _ਜਲਵਾਗਰ ਸੀ 1 

ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅੱਗ, ਹਵਾ ਤੇ ਸੂਰਜ ਆਦਿ ਦਾ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੋਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਪਉਣ ਪਾਣੀ _ਸੰਨੇ `ਤੇ ਸਾਜੇ । 
ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਉਪਾਇ ਕਾਇਆ ਗੇੜ ਰਾਜੇ । 


ਅਗਨਿ _ਪਾਣੀ ਜੀਉ ਜੋਤਿ ਤੁਮਾਰੀ 
ਸ੍ੰਨੇ ਕਲਾ ਰਹਾਇਦਾ । 


ਸੁੰਨਹੂ ਚੰਦੁ ਸੂਰਜੁ _ਗੈਣਾਰੇ । 
ਤਿਸ ਕੀ ਜੋਤਿ ਤ੍ਰਿਭਵਣ ਸਾਰੇ । 
ਸ੍ਰੈਨੇਂ ਅਲਖ _ਅਪਾਰ _ਨਿਰਾਲਮੁ 
ਸੁੰਨੇ ਤਾੜੀ ਲਾਇਦਾ ।। 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1082] 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹਵਾ, ਪਾਣੀ, ਚੇਨ ਤੇ ਸੂਰਜ ਆਦਿ 
ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਕੀਤੀ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ -- 
ਸੂਰਜੁ _ਢੰਦੁ _ਸਿਰਜਿਅਨੁ 
ਅਹਿਨਿਸਿ ਚਲਤੁ ਵੀਚਾਰੋ । 
[ਵਡਹੰਸ ਮ: 1, ਪੰਨਾ $80 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
“ਸੂਰਜ ਚੈਨ ਪੈਂਦਾ ਕੀਤੇ, ਦਿਨ ਰਾਤ ਹਰੀ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਚਾਲ ਨੂੰ 
ਵਿਚਾਰਦਾ ਹੈ, ਨਿਗਰਾਨੀ ਕਰਦਾ ਹੈ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 580 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮ ਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸੂਰਜੁ ਚੇਦੁ ਉਪਾਇ ਜੋਤਿ ਸਮਾਣਿਆਂ । 
ਕੀਏ ਰਾਤਿ _ਦਿਨੰਤੁ ਚੌਜ ਵਿਡਾਣਿਆਂ । 
[ਵਾਰ ਮਲਾਰ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1279] 
ਅਰਥਾਂਤ :--ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੈਨ ਅਲਾਹ ਨੇ ਹੀ ਸਾਜੇ ਹਨ ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ 
ਉਸੇ ਦੀ ਹੀ ਜੋਤਿ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ । ਰਾਤ ਦਿਨ ਵੀ ਉਸੇ ਦੁਆਰਾ ਹੀ 
ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਗਨੀ ਦਾ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਅਗਨਿ _ਉਪਾਈ ਵਾਦੁ ਭੂਖ _ਤਿਹਾਇਆਂ । 
[ਵਾਰ ਮਲਾਰ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1282] 
ਅਰਥਾਤ :--ਅਰਨੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ਹੈ । 
ਸੋ ਜਦ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਕਿ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਅੱਗ, ਹਵਾ 
ਤੇ ਸੂਰਜ ਦਾ ਰਚਿਆ ਜਾਣਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਅਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਉੱਕੀ ਹੀ ਅਣਹੋਂਦ ਸੀ । ਪ੍ਰਭੂ 
ਨੇ ਆਪ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਏਹਨਾ ਨੂੰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਇਸ 
ਸੁਰਤ ਵਿਚ ਇਹ ਕਿਵੇ' ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਵੇਂਦਕ ਧਰਮ ਦੇ ਇਸ 
ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਸਨ £ ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ 
ਰੱਖਦੇ ਸਨ ਕਿ ਉਹ ਕਿਸੇ ਦੁਆਰਾ ਹੱਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਇਆ, ਸਗੋ” ਉਹ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਤੋਂ ਹੀ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਥਾਪਿਆ ਨ ਜਾਇ ਕੀਤਾ ਨ ਹੋਇ । 
ਅਧੇਂ _ ਆਪਿ ਨਿਰੈਜਨੁ _ਸੋਇ ॥ 
[ਜਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 2] 
ਅਰਥਾਤ :--ਨਿਰੈਜਨ ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਦੁਆਰਾ ਹੋੱਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਇਆ; 
ਸਗੋਂ ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ” ਹੀ ਹੈ । 
ਇਸ ਤੋਂ' ਛੁੱਟ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਿਸ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਤੇ 
ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਹੈ । ਉਸ ਤੇ ਕਦੀ ਵੀ ਮੌਤ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇਂ 
ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ ਅਕਾਲ ਮੂਰਿਤ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ; ਜਿਸ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਇਉ” ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਅਕਾਲ ਪੁਰਖੁ ਨਾਹੀ _ਜਿਰਿ ਕਾਲਾ । 
ਪੁਰਖੁ ਅਲੇਖ ਅਗਮ _ ਨਿਰਾਲਾ ॥ 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1038] 
ਅਰਥਾਤ !--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੈ' ਤੇਰੇ ਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਮੌਤ ਨਹੀ” 
ਆ ਸਕਦੀ । ਤੂੰ ਅਲੇਖ ਅਤੇ ਅਗਮ ਹੈ” । 
ਪਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਚੈਨ ਤੇ ਸੂਰਜ ਆਦਿ ਨੂੰ ਨਾਸਵਾਨ ਮੰਨਦੇ ਸਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ 


(੫ 
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ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਆਏਗਾ, ਜਦ ਕਿ ਇਹ 
ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੈਨ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਆਉਣ ਵਾਲਾ ਦਿਨ ਤੇ ਰਾਤ ਸਾਰੇ ਹੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ 
ਜਾਣਗੇ । ਉਸ ਸਮੇਂ ਫਿਰ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਬਾਕੀ ਰਹੇਗਾ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਫ਼ਰਮਾਉੱਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
ਦਿਨ ਰਵਿ ਚਲੋਂ ਨਿਸਿ ਸਸਿ ਚਲੋ 
ਤਾਰਿਕਾਂ __ ਲਖ ਪਲੋਇ ॥ 
ਮੁਦਾਮੂ _ਓਹੀ _ ਏਕੁ _ਹੈਂ 
ਨਾਨਕਾ __ਸਚੁ _ਬਗੋਇ _॥ 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 62] 
ਅਰਥਾਤ :--ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਆਵੇਗਾਂ, ਜਦ ਕਿ ਇਕ ਦਿਨ ਤੇ 
ਦਿਨ ਚੜ੍ਹਾਉਣ ਵਾਲਾਂ ਸੂਰਜ ਅਤੇ ਰਾਤ ਤੇ ਰਾਂਤ ਨੂੰ ਚਾਨਣੀ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਚੇਨ 
ਅਤੇ ਲੱਖਾਂ ਤਾਰੇ ਅਲੰਪ ਹੋ ਜਾਣਗੇ ! ਉਦੋਂ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਜਲਵਾ ਗਰ 
ਹੋਵੇਗਾ । 
ਏਹੋ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਅੱਗ, ਹਵਾ ਤੋਂ ਸੂਰਜ ਆਦਿ ਦੀ 
ਪੂਜਾ ਵਿਵਰਜਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਪੂਜਾਂ ਦੇ ਯੌਗ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਮੰਨਿਆਂ ਗਿਆ ਹੈ; 
ਜੋ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਰਹਿਤ ਹੈ: ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸਦਾ ਸਦਾ ਸੌ ਸੇਵੀਐ ਜੋ ਸਭ ਮਹਿ ਰਹੈ ਸਮਾਇ । 
ਅਵਰੁ ਦੂਜਾ ਕਿਉ ਸੇਵੀਐ ਜੈਮੈ ਤੇ ਮਰਿ ਜਾਇ ॥ 
ਵਾਰ ਗੁਜਰੀ, ਸ: ਮ: ਭੈ, ਪੰਨਾ 509] 
ਅਰਥਾਤ :--ਪੂਜਾਂ ਦੇ ਯੋਗ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, ਜੋ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੋ 
ਰਹਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਹਰ ਥਾਂ ਸਮਾਇਆ ਰੋਟਿਆ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਚੈਨ ਤੇ ਸੂਰਜ ਆਦਿ ਦੀ ਪੂਜਾਂ ਦਾ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ 
ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਆਪ ਦਾ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਪਰਸਤਸ਼ ਆਫ਼ਤਾਬ ਕੀ ਮਸ਼ਰਕ ਸੀਸ ਨਿਵਾਇ । 
ਜਾਣਨ ਰਬ _ਆਫਤਾਂਬ ਹੈ ਹੌਰ ਨ ਕੋਇ ਖੁਦਾਇ । 
ਪਰਸਤਸ਼ ਕਰਹਿ ਮਹਿਤਾਬ ਕੀ;ਜਾਣਨ ਇਹ ਖੁਦਾਇ । 
ਇਹ ਭੀ ਆਪਣੇ ਮਜ਼ਹਬ ਵਿਚ ਹੋਇ ਰਹੇਂ ਗੁਮਰਾਹਿ । 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 203] 
ਅਰਥਾਤ :--ਜੋ ਲੌਕ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੰਨ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਓਹ ਗੁਮਰਾਹ 
ਹਨ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਪਰਮ ਤਤ ਜਿਨ ਨ ਪਛਾਨਾਂ । 
ਤਿਨ ਨਰ ਈਸ਼ਵਰ ਤਿਨ ਕੋ ਮਾਨਾਂ ! 
ਕੇਤੇ ਸੂਰ __ ਚੋਦ ਕੌ _ ਮਾਨੈ । 
ਅਗਨੀ_ਹੌੜ ਕਈ ਪਵਨ ਪ੍ਰਮਾਨੰ ॥ 
ਦਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 40] 


ਅਰਥਾਤ :--ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾਂ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ, ਓਹ 
ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੰਨ ਆਦਿ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । 

ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਬਜ਼ੁਰਗ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ :-- 

ਕੋਈ ਪੂਜੇ ਚੋਦ ਸੂਰਜ ਕੋਈ ਧਰਤਿ ਅਕਾਸ਼ ਮਨਾਵੈ । ਫੋਕਟ ਭਰਮੀ ਭਰਮ 
ਭੁਲਾਵੈ । 


ਵਿਰ 1, ਪੌੜੀ 18] 
ਅਰਥਾਤ--ਕਈ ਲੌਕ ਚੈਨ ਤੇ ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਪੂਜਦੇ ਹਨ ਤੇ ਕਈ ਧਰਤੀ ਤੇ 
ਅਕਾਸ਼ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਇਹ ਸਾਰੇਂ ਹੀ ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਫਸੇ ਹੋਏ ਹਨ । 
ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੰਨ ਦੀ ਪੂਜਾ ਦਾ ਖੰਡਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ ਚੈਨ ਤੇ ਸੂਰਜ ਦੀ ਪੂਜਾ ਅਯੌਗ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ -- 
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ਅਰਥਾਂਤ :--ਜੇ ਤੁਸੀ" ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਭਜਨੀਕ ਹੋਂ, ਤਾਂ ਸੂਰਜ 
ਚੈਨ ਦੀ ਕਦੇ ਪੂਜਾ ਨਾਂ ਕਰੋ: ਸਗੋ' ਉਸ ਸਾਜਨਹਾਰ ਦੀ ਪੁਜਾ ਕਰੋਂ, ਜਿਸ 
ਏਹਨਾਂ ਨੂੰ ਸਾਜਿਆ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਥਾਂ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੈਨ ਦਾ ਪ੍ਰਭ ਦੁਆਰਾ ਰਾਂਦ ਵਿਚ 
ਆਉਣਾ ਇਉ” ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਵੱਡੀਆਂ ਬਰਕਤਾਂ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਅਕਾਸ਼ ਵਿਚ 

ਅਨੇਕਾਂ ਤਾਰਿਆਂ ਦੇ ਠਹਿਰਨ ਦੇ ਅਸਥਾਨ ਬਣਾਏ ਹਨ ਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਤੇ 
ਚੈਨ ਦੀ ਵੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ । 

ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਗੁਰੂ ਜੀ ਅਗਨੀ, ਵਾਯੂ ਤੇ ਸੂਰਜ ਦੇ ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) 

ਨੂੰ ਵੀ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ ਸਨ । ਇਸ ਤਿਗੜੇ ਬਾਰੇ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਜੌ ਵਿਚਾਰ ਸਨ, 

ਓਹ ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੋਂ ਭਿੰਨ ਨਹੀਂ ਸਨ; ਸਗੌ` ਇਸ ਦੇ ਅਨ੍ਕੂਲ ਹੀ ਸਨ । 
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ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਦ। ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਤਸੱਵਰ 
ਤੇ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਵੇਦਕ ਧਰਮ ਦਾ ਦੂਜਾਂ ਭਾਗ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਹੈ । ਇਹ ਸੱਚ ਹੈ ਕਿ 
ਆਰੀਆਂ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਸੋਬੈਧਤ ਹਿੰਦੂ ਅਵਤਾਰਵਾਦ ਨੂੰ ਨਹੀ“ ਮੰਨਦੇ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ 
ਓਹ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮ ਦੇ ਤਿਗੜੇਂ (ਤਸਲੀਸ) ਬ੍ਰਹਮਾ, ਬਿਸ਼ਨ, ਮਹੇਸ਼ ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮਿਥਦੇ ਹਨ। ਫਿਰ ਵੀ ਓਹ ਇਕ ਤਿਗੜਾ (ਤਸਲੀਸ) ਮੰਨਦੇ ਹਨ । 
ਆਰੀਆਂ ਸਮਾਜ ਦਾ ਇਹ ਤਿਗੜਾ ਈਸਾਈਆਂ ਦੀ ਤਸਲੀਸ ਤੇ ਸਨਾਤਨ ਧਰਮੀਆਂ 
ਦੀ ਤ੍-ਮੂਰਤੀ ਤੋਂ ਅੱਡਰਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਹੈ, ਈਸ਼ਵਰ, ਜੀਵ ਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਤੀ ਨੂੰ 
ਅਨਾਂਦੀ ਮੰਨਣਾ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਸਿਧ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕ ਸਤਿਆਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਅਨਾਦੀ (ਆਨੰਦ ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਚੀਜ਼ਾ) ਤਿੰਨ ਹਨ: ਇਕ ਈਸ਼ਵਰ 
ਦੂਜੇ ਜੀਵ ਤੇ ਤੀਜੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ।” 
[ਸਤਿਆਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਮੰਤਵਜ ਅਮਤਿਵਜ ਪੰਨਾ, %4] 
ਸੋ ਆਰੀਆਂ ਸਮਾਜ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰ ਤਸੱਵਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਜੀਵ 
ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵੀ ਅਨਾਦੀ (ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ) ਮੰਨਿਆ ਜਿਆ ਹੈ ਜਾਣੋ 
ਇਹ ਵੀ ਇਕ ਕਿਸਮ ਦਾ ਤਿਗੜਾ (ਤਸਲੀਸ) ਹੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਲ 
ਹੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਤੇ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਮੰਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਲ ਦੋ ਚੀਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਭਾਈਵਾਲ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾਂ 
ਗਿਆ ਹੈ । 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ-ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਜੀਵਾਤਮਾ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀ” 
ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੇਵਲ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਅਨਾਦੀ (ਆਦਿ 
ਅੰਤ ਰਹਿਤ) ਤੇ ਸੈਭੰ (ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ) ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨ੍ਸਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਅਨਾਦੀ ਜਾਂ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਨਹੀ' ਹੈ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਆਦਿ ਨਿਰੈਜਨ ਨਿਰਮਲੁ ਸੋਈ । 
ਅਵਰੁ ਨ ਜਾਣਾ ਦੂਜਾ ਕੋਈ । 
ਏਕੰਕਾਰੁ ਵਸੈ ਮਨਿ ਭਾਵੈ ਹਉਮੈ ਗਰਬੁ ਗੁਵਾਇਦਾ । 
[ਸਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1084] 
ਅਰਥਾਤ :--ਆਦਿ ਵਿਚ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸੀ ! ਉਸ ਸਮੋ ਕੋਈ ਹੇਰ 
ਦੂਜੀ ਚੀਜ਼ ਨਹੀਂ” ਸੀ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਆਦਿ ਅਨੀਲ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ 
ਜਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ ॥ 
[ਜਿਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 6] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਤੋਂ ਵੀ ਏਹੋ ਸਿੱਧ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ 
ਦਾ ਆਦਿ ਅਨਾਂਦੀ (ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ) ਇੱਕੋ ਇਕ ਗ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ ਤੇ ਉਹ “ਜੁਗੁ 
ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ” ਵੀ ਹੈ; ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਕਦੇ ਵੀ ਕੋਈ ਵਟਾਉ-ਸਟਾਉ 
ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਆਦਿ ਹੋਣ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ “ਆਦਿ” ਹੋਣ ਤੋ ਸਿਧ ਹੋਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਲੌਕਾਂ ਨੇ ਜੋ 
ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਜੀਵ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਭੀ _ਅਨਾਦੀ ਮੈਨਿਆ 
ਹੋਇਆ ਸੀ, ਉਹ ਠੀਕ ਨਹੀਂ', ਕਿਉ'ਕਿ ਕਦੀ ਉਹ ਭੀ ਹਾਲਤ ਸੀ, ਜਦੋਂ“ 
ਰੱਬ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ ਕੋਈ ਚੀਜ਼ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ।” 
(ਜਪੁਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 167] 
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ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਵੀ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਅਨਾਦੀ 
(ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ) ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭ ਨੂੰ ਹੀ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਬਾਂਕੀ ਸਾਰੀਆਂ 
ਜ਼ੌਜ਼ਾਂ ਆਦਿ ਅੰਤ ਵਾਲੀਆਂ ਹੋਣ ਸਦਕਾ ਅਨਾਦੀ ਨਹੀਂ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ: 
ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਂਭਾਂ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ -- 

<ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਅਨਾਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਓਹੀ ਸਭ 
ਦਾ ਆਦਿ ਹੋ । ਬਾਕੀ ਸਭ ਪਦਾਰਥ ਆਦਿ ਤੋਂ ਅੰਤ ਵਾਲੇ ਹੈਨ । ਜੇ ਹੌਰ 
ਪਦਾਰਥ ਭੀ ਅਨਾਦੀ ਹੋਣ, ਤਾਂ ਕਰਤਾਰ ਅਦੁਤੀਯ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾਂ ।” 

। [ਗੁਰਮਤਿ ਸੁਧਾਰਕ, ਪੰਨਾ 24] 
“ਖਾਲਸਾ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰ” ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਨਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ 
ਕਿ - 

“ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਇਕ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੀ ਅਨਾਦੀ ਮੰਨਿਆਂ ਹੈ । 
ਹੋਰ ਦੂਜਾ ਤੀਜਾ ਆਦਿਕ ਜੌ ਭਾਸਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਇਕ ਤੋਂ` ਹੀ ਅਥਵਾ ਉਸੀ 
ਇਕ ਦਾ ਹੀ_ਬਿਵਰਤ ਹੈ ।” 

[ਖਾਲਸਾ ਧਰਮ ਸ਼ਾਸਤਰ, ਪੰਨਾ 431] 
ਇਕ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਨੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ 
1 ਹਨ ਕਿ :-- 

“ਕਈ ਮਤਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਮਾਇਆ 
ਜਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜਗਤ ਰਚਦਾ ਹੈ । ਸੋ 
ਸਤਿਗੁਹੂ ਜੀ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਵਿਚ ਕੇਵਲ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਹੀ ਸੁਤੋਤਰ ਜਗਤ 
ਕਰਤਾ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ।” 


[ਗਜਾਲਾ ਨਿਰਗੁਨੀਆਰਾ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨ ਤੇ 20 ਜੂਨ 19521] 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਹੌਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਵੇਦ ਮਤ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਦ੍ਰੈਤ ਦਾ ਪ੍ਰਚਾਰਕ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਇਹ ਮਤ 
ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਤਥਾਂ ਅਨਾਂਦੀ ਕਰਤਾ ਦਾ ਉਪਾਸਕ ਮਤ ਸਿਧ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । 
ਜੇ ਜੀਵ ਅਨਾਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ ਅਨ੍ਭਵ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਸੁਤੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੁਨਾ ਸਤ ਚਿਤ 
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ਆਨੰਦ, ਨਿਰਾਕਾਰ, ਅਣ੍ਹੈ ਅਬਿਨਾਸੀ ਸੁਏਕੇ ਸ੍ਰਯੰਭਰ ਆਦ ਸ਼ਬਦ ਕੋਵਲ 
ਕਰਤਾਰ ਪਰ ਨਹੀਂ ਘਟ ਸਕਦੇ । ਬਲਕਿ ਜੀਵ ਪਰ ਭੀ ਘਣ ਸਕਦੇ ਹਨ, 
ਜਦ ਕਿ ਵੇਦ `ਨੇ ਜੀਵ ਨੂੰ ਭੀ ਅਨਾਦੀ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ।” 


[ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ, ਪੰਨਾ 28] 

ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਨੇ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਹੀ ਅਨਾਦੀ ਤੇ ਆਦਿ- 

ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਮੰਨਿਆ ਹੈ ਅਤੇਂ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹੋਂ ਹੀ ਸਭ ਦਾ 

ਆਦਿ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਛੁਟ ਕੇਂਈ ਵੀ ਚੀਜ਼ _ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਟੇ 


->੭੦੭੪੧੭=` 
ਅਰਥਾਤ--ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸਭ ਦਾ ਆਦਿ ਤੇ ਅੰਤ ਹੈ । 
ਆਰੀਆਂ ਸਮਾਜ ਦੇ ਵਰਣਨ ਕੀਤੇ _ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਦੇ ਖੰਡਨ ਵਿਚ 
ਵੀ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਦੀ ਏਹੋ ਆਇਤ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਕਿ :-- 


$ 2$। ੭੧ ਪਵਣ ₹ ੭੧” “ਆ << 
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ਇਸ ਸ਼ੂਰਤ ਵਿਚ ਇਸ ਆਇਤ ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਜਾਏਗੀ ਕਿ 
ਈਸ਼ਵਰ, ਜੀਵ, ਤੇ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਤਿਗੜੇ ਨੂੰ ਅਨਾਂਦੀ (ਆਦਿ-ਐਤ ਰਹਿਤ) ਨਾਂ 
ਕਹੋ । ਅਨਾਦੀ ਤਾਂ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ ਤੇ ਉਹੋ ਹੀ ਹਰਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਸਾਜਨ- 
ਹਾਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਦਾ ਵੀ ਰਚਨਹਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਬਾਰੇ ਪੂਰਣ ਗਿਆਨ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਉਸ ਤੋ' ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 

ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਇਹ 
ਸਪਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਜੀਵਾਤਮਾ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਨਹੀ' ਮੰਨਦੇ 
ਸਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕੇਵਲ ਤੇ ਕੇਵਲ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ 
ਅਨਾਂਦੀ (ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ) ਹੈ । ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ ਉਸ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਹੈ । 


(ਪਤ0.0061/ (10730: 4000047ਗਮੁੱਤ 
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ਗੁਰੂ ਜੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਚੀਜ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਤੇ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਮੰਨਣਾ 
ਵੱਡਾ ਸ਼ਿਰਕ ਸਮਝਦੇ ਸਨ । ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ_ਪਵਿੱਤਰ 
ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਵੀ_ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ 
ਦਾ ਵੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਮੰਨਦੇ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾਂ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਅਜੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਵੀ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਈ ਸੀ। ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੀ ਦਸ਼ਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ “-- 
ਨਿੰਦੁ ਬਿੰਦੁ ਨਹੀ ਜੀਉਂ ਨ ਜਿੰਦੋਂ ॥ 
[ਸਾਰ੍ਹ, : 1, ਪੰਨਾ 1084] 
ਅਰਬਾਤ :--ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਅਜੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ 
ਅਣਹੋਂਦ ਸੀ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਆਉਣਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜੀਉ ਪਾਇ ਤਨੁ ਸਾਜਿਆ ਰਖਿਆ ਬਣਤ ਬਣਾਇ । 
ਅਖੀ_ਦੇਖੈ ਜਿਹਵਾ ਬੋਲੈ ਕੈਨੀ ਸੁਰਤਿ ਸਮਾਇ । 
ਧੈਰੀ ਚਲੈ ਹਥੀ__ਕਰਣਾ _ਦਿਤੈ ਪੈਠੇ ਖਾਇ । 
ਜਿਨਿ ਰਚਿ ਰਚਿਆ ਤਿਸਹਿ ਨ ਜਾਣੈ ਅੰਧਾ ਐਧੁ ਕਮਾਇ । 
[ਵਾਰ ਮਾਝ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 188] 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਸਰੀਰ ਤੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਵੇਖਣ ਲਈ ਅੱਖਾਂ, ਬੋਲਣ ਲਈ ਜੀਸ੍ਹਾ, ਸੁਣਨ ਲਈ ਕੈਨ, ਤੁਰਨ- 
ਫਿਰਨ ਲਈ ਪੈਰ ਤੇ ਕੌਮ ਕਾਰ ਕਰਨ ਲਈ ਹੱਥ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਅਤੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਤੇ 
ਪਹਿਨਣ ਲਈ ਬਥੇਰਾ ਕੁਝ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । ਪਰ _ਜਿਸ ਨੇ ਉਸ ਦੀ ਸਾਜਨਾਂ ਕੀਤੀ ਹੈ, 
ਉਸ ਨੂੰ ਨਰੀ' ਪਛਾਣਦਾ ਅਜੋਹਾ ਅੰਨ੍ਹਾ ਮਨੁੱਖ ਐਨ੍ਹ ਹੀ_ਕਮਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । 


ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿਤੱਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ 
ਵਰਤੇ ਗਏ ਪਦ “ਜੀਉ ਪਾਇ” ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
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“ਜੀਉ ਪਾਇ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ ਸਮੇ“ ਜੀਉ ਉਪਾਇ ਪੜ੍ਹਿਆ 
ਜਾਏ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 188] 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਹਰਿ ਆਪੇ ਮਾਤਾ ਆਪੋ ਪਿਤਾ 
ਜਿਨਿ ਜੀਉ ਉਪਾਇ ਜਗਤੁ ਦਿਖਾਇਆ । 
ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਕਾਂ ਮੂਲੁ _ਰਚਿਆਂ 
ਜੋਤਿ ਰਖੀ ਤਾ ਤੂ ਜਗ ਮਹਿ ਆਇਆਂ । 
ਰਿਮਕਲੀ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 921] 
ਅਰਥਾਤ :--(ਆਦਿ ਕਾਲ ਵਿਚ) ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਹੀ ਮਾਤਾ ਤੇ ਆਪ ਹੀ 
ਪਿਤਾ ਸੀ । ਚੇਤੇ ਰਹੋ ਕਿ ਅਰੈਭਕ ਸਮੈ ਦੇ ਮਨੁੱਖ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਰਹਿਤ ਸਨ, 
ਓਨਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾ ਸੀ । ਇਸੇ ਕਰਕੇ 
ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ “ਮਾਟੀ ਦੇ ਭਾਂਡੇ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ 
ਜਦੋਂ ਬਿੰਦੀ ਮਨੁਖ ਰੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ, ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਮਾਸ ਦੇ 
ਭਾਂਡੇ ਕਿਹਾ ਗਿਆ । ਤੀਜੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕਰਕੇ ਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਮੂਲ ਰਚ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਆਂਦਾ ਸੀ । ਉਸ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਜੋਤਿ _ਰਖ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਲਈ ਵੀ 
ਬਣਾਇਆ ਸੀ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਜਗ ਵਿਚ ਆਇਆ ਸੀ । ਇਸ ਤੋਂ` ਵੀ 
ਏਹੋ ਸਿਧ ਰੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਦਿ ਵਿਚ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸੀ । ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਜਾਂ 
ਤੀਜਾ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਨਹੀਂ' ਸੀ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਅਵਲ ਸਾਹਿਬ ਆਪ ਸੀ 
ਰੋਰ ਨ ਦੂਜਾ ਜਾਨ ॥ 


ਜਨਮਸਾਖੀ, ਭ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾਂ 206] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ,ਨੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ 
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ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ! ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਅਕਾਰੂ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਹਿਆ ਜਾਈ । 
ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਜੀਅ ਹੁਕਮਿ ਮਿਲੈ ਵਡਿਆਈ । 
[ਜਿਪੁਜੀ, ਪੰਨਾ 1 
ਅਰਥਾਤ :--ਪੁਤੁ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੀ ਸਰੀਰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਦੇ ਹਨ । 
ਉਸ ਦਾ ਹੁਕਮ ਵਰਣਨ ਨਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੀ 
ਜੀਵਾਤਮਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਵਡਿਆਈ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ । 
ਇਸ ਤੋਂ ਸਾਂਫ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਾਤਮਾ 
ਅਨਾਦੀ (ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ) ਨਹੀਂ' ਹੈ ਸਗੋਂ' ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਆਈ ਹੈ । ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਵੀ ਅਣਜ਼ੋਂਦ ਸੀ । 
ਆਰੀਆਂ ਸਮਾਜ ਦੇ ਜੀਵ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਅਨਾਦੀ ਰੌਣ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਤੇ 
ਅਲੋਚਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ _ਨੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਭਾਵ :-ਕਈ ਮਤਾਂ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਟਪਲਾ ਲੱਗਾ ਹੈ, ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੇ ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖ ਦੇ ਫੁਰਨੇ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਫੁਰਨੇ ਵਾਂਗ ਖਿਆਲ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਦੀ 
ਪੂਰਤੀ ਹਿਤ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਮੰਨ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਟਾਕਰੇਂ ਉੱਤੇ ਲਿਆ ਖੜਾ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਉਹ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ 
ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਆਖਦੇ ਰਨ ਕਿ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਘੜਾ ਬਣਾਉਣ ਦੇ 
ਸਾਮਰਥ ਹੁੰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਵੀ ਘੁਮਿਆਰ ਬਿਨਾ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਘੜਾ ਨਹੀਂ 
ਬਣਾ ਸਕਦਾ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਈਸ਼ਵਰ ਸਰਵ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆਂ ਵੀ 
ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਤੋਂ” ਬਿਨਾ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਬਣਾ ਸਕਦਾ, ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਫੁਰਨਾ 
ਮੂਕਤੀਮਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਦੀ ਮਦਦ ਲੈਣੀ ਪੈਦੀ ਹੈ । ਗੁਰਮਤਿ 
ਇਸ ਖਿਆਲ ਦੀ ਪ੍ਰੋੜਤਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ 1 
[ਰਸਾਲਾ ਗੁਰਮਤਿ ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ ਅਪ੍ਰੈਲ 1058 
ਇਕ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋਫੌਸਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
“ਸਾਡੇ ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਮਤ ਸਾਂਖ ਆਦਿ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
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ਨੂੰ ਨਮਿਤ ਕਾਰਣ ਹੀ ਮੰਨਦੇ ਹਨ । ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਪੁਰਖ ਹੈ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ 
ਭੀ ਉਸ ਦੇ ਨਾਲ ਕਾਇਮ ਹੈ । ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਉਤਪਾਦਨ ਕਾਰਣ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ 
ਤੇ ਨਮਿਤ ਕਾਰਣ ਪੁਰਖ ਹੈ, ਪ੍ਰੰਤੂ ਗੁਰਮਤਿ ਅਨੁਸਾਰ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਸਾਰੇਂ ਕਾਰਣ ਆਪ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ` ਬਿਨਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਹੋਰ ਕੋਈ 
ਕਾਰਣ ਨਹੀ” । 

ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਪ੍ਰਭੂ ਏਕ ਹੈ 

ਦੂਸਰ _ਨਾਹੀ _ਕੋਇ 1” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸਨ, ਪੰਨਾ 175 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 

“ਹਿੰਦੁਸਤਾਨ ਵਿਚ ਸਾਂਖ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦਾ ਪੁਰਖ-ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਮਤਿ ਤੇ 
ਯੂਰਪ ਆਦਿ ਦੋਸ਼ਾਂ ਵਿਚ 'ਮੈਟਰ” 'ਮਾਈਂਡ” ਦਾ ਦ੍ਰੰਤ ਮਤਿ ਬਹੁਤ 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਹਨ । ਪੁਰਖ ਤੋ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਦੋਨੋਂ ਹੀ ਅਨਾਈ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਤੋਂ 
ਸਿਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਲਈ. ਦੋਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕੱਲਾ ਕੁਝ ਭੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ । 
ਯਧ੪ਊ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਅਜੇਹੇ ਮਤਿ ਦਾ ਸਖਤ ਖੰਡਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ।” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾਂ 28ੋੜ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇਂ ਸਾਡੀ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਵੀ 
ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ “- 
ਏਕੋ ਹੁਕਮੁ _ਵਰਤੈ ਸਭ ਲੋਈ । 
ਏਕਸੁ ਤੇ ਸਭਿ _ਓਪਤਿ_ਹੋਈ ॥ 
ਗਿਉੜੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 228 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਵਿਚ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੁਆਰਾ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾਂ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਇਕੋ 
ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ` ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਜਾਂ ਤੀਜੀ ਚੀਜ਼ ਦੇ ਅਨਾਦੀ (ਆਦਿ-ਅੰਤ 
ਰਹਿਤ) ਹੋਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ । 
ਇਸ ਦੇ ਟਾਕਰੇ ਤੇ ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਮੰਨੇ 
ਜਾਂਦੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਰ੍ਹਪ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ :- 
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“ਸ੍ਰਾਸੀ ਦਯਾ ਨੰਦ ਜੀ ਨੇ _ਸਤਿਆਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਜੌ ਰੱਬ ਦਾ 
ਸਰੂਪ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ, ਉਹ ਭੀ ਸਾਂਖ ਵਿਰ ਦਰਸਾਏ ਗਏ ਕਪਲੁ ਰਿਸ਼ੀ 
ਜੀ ਦਾ ਹੀ ਹੈ । ਰੱਥ ਸ੍ਰਿਸ਼ੀ ਦਾ ਕਰਤਾ ਨਹੀ', ਇਹ ਕੇਵਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਰਚਨਾਂ ਜਾਂ ਆਵਗਵਨ ਤੇ ਕਰਮ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਡਾਇਰੈਕਟਰ ਹੀ ਹੈ ।” 


ਗ੍ਰਿਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 100 
ਰ੍ ਆਰੀਆਂ ਸਮਾਜ ਦੇ ਇਸ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਨੀਂਹ ਅਸਲ _ਵਿਚ਼ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਤੇ 
ਹੀ ਹੈ, ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
੍ “ਸਾਡੇ ਦੇਸ਼ 'ਵਿਚ ਜਨਤਾ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾ ਤੇ ਅਸਲ ਜੌਰ ਸੀ 
ਰ ਅਤੇ ਫਲਾਸਫਰਾਂ ਦਾ ਮਤ ਹੌਰ ਸੀ । ਹਿੰਦੂ ਰਿਸ਼ੀਆਂ ਨੇ ਛੇ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ ਵਿਚ 
ਈਸ਼ਵਰ, ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ, ਜੀਵ ਆਤਮ, ਕਰਮ ਗਿਆਨ ਤੇ ਯੌਗ ਆਦਿਕ 
ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਨਿਆਇ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦਾ ਮਤ ਹੈ ਕਿ ਈਸ਼ਵਰ, ਜੀਵ 
ਅਤੋਂ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਤਿੰਨ ਚੀਜ਼ਾਂ ਅਨਾਦੀ ਹਨ । ਈਸ਼ਵਰ ਘੁਮਿਆਰ ਵਾਂਗ 
ਭਾਂਡੇ ਬਣਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਚਕ ਅਤੇ ਮਿੱਟੀ ਉਸ ਤੋ ਵਖਰੇ ਹਨ ।” 
ਗ੍ਰਿਰਮਤਿ ਲੈਕਚਰ, ਪੰਨਾ 94 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ 
ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਨਹੀਂ` ਮੰਨਦੇ ਸਨ, ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਥਾਂ ਥਾਂ 
ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ` ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਤੇ ਆਦਿਅੰਤ ਰਹਿਤ ਮੰਨ ਕੇ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਦੋ 
ਤਿਗੜੇ ਈਸ਼ਵਰ, ਜੀਵ ਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਅਨਾਦੀ ਰੌਣ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਜੇਕਰ ਜੀਵ, ਈਸ਼ਵਰ ਤੇ ਮਾਦਾ ਇਹ ਤਿੰਨ ਤਾਕਤਾਂ ਵੱਖ ਵੱਖ 
ਮੰਨੀਆਂ ਜਾਵਨ, ਤਾਂ ਉਹ ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਨਹੀਂ _ਰਹਿ_ਸਕੇਗਾ । 
ਕੇਵਲ ਘੁਮਿਆਰ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਲਪ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਯਾ ਕਰਮ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ 
ਬਣ ਜਾਵੇਗਾ ਤੇ ਤਾਕਤਾਂ ਵੰਡੀਆਂ ਜਾਣਗੀਆਂ । 
ਘੁਮਿਆਰ ਮਿੱਟੀ ਦਾ ਘੜਾ ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਪਾਣੀ ਦਾ ਘੜਾ 
ਨਹੀਂ ਬਣਾ ਸਕਦਾ, ਇਸ ਕਰਕੇ ਜੇ ਪਾਣੀ ਵਿਜ਼ ਘੜਾ ਬਣਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ 
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ਨਹੀਂ ਹੈ, ਤਾਂ ਘੁਮਿਆਰ ਵਿਚ ਵੀ ਘੜਾ _ਬਨਾਵਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਂ 
ਰਹੀ, ਮਿੱਟੀ ਵਿਚ ਘੜ ਬਣਨ ਦੀ ਤਾਕਤ ਹੈ, ਤਾਂ ਘੁਮਿਆਰ ਵਿਚ 
ਘੜਾ ਬਨਾਵਣ ਦੀ ਤਾਕਤ ਹੋ ਗਈ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੇ ਮਾਦੇ ਵਿਚ ਤੇ 
ਜੀਵ ਵਿਚ ਜਗਤ ਬਣਨ ਦੀ ਤਾਕਤ ਹੈ, ਤਾਂ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਵਿਚ ਭੀ ਜਗਤ 
ਦੇ ਬਨਾਵਣ ਦੀ ਤਾਕਤ ਹੋ ਗਈ ਤੇ ਜੇ ਜੀਵ ਤੇ ਮਾਦੇ ਵਿਚ ਇਹ ਤਾਕਤ 
ਨਾ ਰਹੀ, ਤਾਂ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾਂ ਵਿਚ ਭੀ ਬਨਾਵਣ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਂ ਰਹੇਗੀ । ਸੌ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਾਕਤਾਂ ਦੀ ਵੰਡ ਹੋ ਜਾਵਣ ਨਾਲ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਤੇ ਕੇਵਲ ਕਰਮ 
ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਤੇ ਅਲਪ ਵਿਆਪਕ, ਰਹਿ ਜਾਏਗਾ ।_ਸਾਰੀਆੰ ਸਿਫਤਾਂ ਤੇ 
ਤਾਕਤਾਂ ਦਾਂ ਮਾਲਕ ਤਦ ਹੀ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੇ ਸਭ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਉਸ ਵਿਚ ਹੋਵਨ ਤੇ ਜੌ ਚਾਹੇ ਸੋ ਬਣਾਵੇ । ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਵਸਤੂ ਦੇ ਅਧੀਨ 
ਨਾਂ ਰੋਵੇ ।” 


(ਪ੍ਰਿਤਖਯ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 39-20 

ਇਸਲਾਮ ਨੇ ਵੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਨਹੀਂ ਮੈਨਿਆ ਸਗੋਂ ਇਸ ਦਾ 

ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਅਮਰ (ਹੁਕਮ) ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਅ”੧ ਤਾੰ ਨੂੰ 
2੨੬ ੬2੭ ਰਿ £ ੦੬੭੪੦੬੭੬$ 
595੬੩ ੨0੬੨੭ ਨੀ ਇੰ ੭ 


ਅਰਥਾਤ :--ਤੈਥੋਂ ਜੀਵਆਤਮਾਂਵਾਂ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਤੂੰ ਇਹ 
ਕਹਿ ਦੇ ਕਿ ਜੀਵਤਾਮਾ ਮੇਰੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕੜ ਦੁਆਰਾ 
ਰੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ਹੈ । ਇਹ ਅਨਾਦੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਇਸ ਦੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਦੀ ਇਹ ਦਲੀਲ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਗਿਆਨ ਅਪੂਰਣ ਤੇ ਅਧੂਰਾਂ ਹੈ । ਜੇ ਇਹ 
ਅਨਾਂਦੀ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਗਿਆਨ ਵੀ ਸੰਪੂਰਣ ਹੁੰਦਾ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦਸਿਆ ਕਿ ਜੀਵ-ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਅਤੇ ਈਸ਼ਵਰ ਤਿੰਨ 
ਅਨਾਂਦੀ ਨਹੀਂ, ਬਲਕਿ ਇਕ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਹੀ ਅਨਾਦੀ ਹੈ । ਉਹ 'ਆਦਿ 
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ਸਚੁ ਜੁਗਾਦਿ ਸਚੁ ਹੈ ਭੀ ਸਚੁ” ਹੈ । ਉਸ ਅਕਾਲ ਦੇ ਫੁਰਨੇ ਨਾਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਬਣੀ ਹੈ।', 

(ਗੁਰਮਤਿ ਲੈਕਚਰ, ਪੁੰਨਾ 38 

ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਗੱਲ ਸਿਧ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 

ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਆਰੀਆ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਮੰਨੇ ਜਾਂਦੇ 

ਤਿਗੜੇ (ਤਸਲੀਸ) ਈਸ਼ਵਰ, ਜੀਵ ਤੇ ਪ੍ਰਾਕਿਰਤੀ ਦੇ ਅਨਾਦੀ ਹੌਣ ਨੂੰ ਨਹੀ 

ਮੰਨਦੇ ਸਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਅਨਾਦੀ ਤੇ ਆਦਿ 
ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਹੈ । ਬਾਕੀ ਸਭ ਕੁਝ ਉਸ ਇਕ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਦੇ ਪਾਪ ਮਾਫ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ 


ਅਰੀਆ ਸਮਾਜ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਤਸੱਵਰ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ 
ਕਿਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾਂ ਕੋਈ ਛੋਟਾ ਵੱਡਾ ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਨਹੀਂ” ਕਰ ਸਕਦਾ, 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਰੀਆਂ ਸਮਾਜ ਦੇ ਪਰਸਿੱਧ ਪੁਸਤਕ _ਸਤਿਆਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ 
ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਪ੍ਰਸ਼ਨ --ਈਸ਼ਵਰ ਆਪਣੇ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਕਰਦਾਂ 
ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ ? 
ਉੱਤਰ :--ਨਹੀਂ; ਕਿਉਕਿ ਜੇ ਉਹ ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਕਰੇ: ਤਾਂ ਉਸ 
ਦਾ ਨਿਆਂਇ ਜਾਂਦਾ ਰਹੇਗਾ ਤੇ ਸਾਰੇ ਮਨੁੱਖ ਵੱਡੇ 


ਪਾਧੀ ਹੋ ਜਾਣਗੇ ।” 


(ਸਤਿਆਰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਸਮੁਲਾਸ 7 0 
ਪਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਬਖਸ਼ਣਹਾਂਰ ਵੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨ੍ਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੇ ਬੈਦਿਆਂ ਦਾ ਪਸਚਾਤਾਪ ਪਰਵਾਨ ਕਰਕੇ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਸਾਰੇ 
ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਕਰਨ ਤੇ ਸਮਰਥ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਨੌ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿੰ- 
ਰਾਮ ਨਾਮੁ ਧਨੂ ਨਿਰਮਲ ਜੋ ਦੇਵੈ ਢੇਵਣਹਾਰੂ । 
ਆਗੈ ਪੁਛ _ਨ_ਹੋਵਈ ਜਿਸੁ ਬੇਲੀ ਕਰਤਾਰ । 
ਆਪਿ _ਛਡਾਏ ਛੁਟੀਐ _ਆਪੋ _ਬਖਸ਼ੁਣਹਾਰ । 
(ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 68 | 
ਅਰਥਾੜ-- ਮੇਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਨਿਰਮਲ ਧਨ ਹੈ, ਜੌ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਦੇਣਹਾਰ 
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ਹੈ । ਜਿਸਦਾ ਉਹ ਆਪ ਸੇਗੀ-ਸਾਬੀ ਬਣ ਜਾਏ ਉਸਤੋਂ" ਅੱਗੇ ਜਾਂ ਕੇ ਕੋਈ ਵੀ 
ਰੰ ਪੁਛਗਿਛ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ । ਜੇਂ ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਛੱਡ ਦੇਵੇ, ਤਾਂ ਛੁਟ- 
ਕਾਰਾ ਮਿਲ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਆਪ ਹੀ ਬਖਸਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਾਹਿਬੁ _ਰਿਦੈ ਵਸਾਇ ਨ ਪਛੌਤਾਵਰੀ । 
ਗੁਨ੍ਹਾਂ _ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਸਬਦੁ _ਕਮਾਂਵਹੀ । 
ਆਸਾ, ਮ:1, ਪੈਨਾ 289 
ਰ ਅਰਥਾਤ:--ਆਪਣੇਂ ਸੁਆਮੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਦਿਲ ਵਿਚ ਵਸਾਉਣ ਨਾਲ ਕਿਸੇ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਕੋਈ ਪਛੁਤਾਵਾ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ । ਜੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ 
ਅਨੁਸਾਰੀ ਹੋ ਜਾਏ, ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਉਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, 
ਇਕ ਹੌਜ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫੁਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਜਾ ਆਏ ਤਾਂ ਤਿਨਹਿ ਪਠਾਏ । 
ਚਾਲੇ ਤਿਨੇ ਬੁਲਾਇ ਲਇਆ। 
ਜੋ ਕਿਛੁ ਕਰਨਾਂ ਸੋ ਕਰਿ ਰਹਿਆਂ । 
ਬਖਸ਼ਨਹਾਰੈ ਬਖਸ਼ਿ ਲਇਆਂ । 
[ਰਾਮੋਕਲੀ, ਮ:2 ਪੈਨਾ 207 
ਅਰਥਾਂਤ:--ਪ੍ਰਾਣੀ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਭੇਜਿਆ ਹੋਇਆ ਹੀ ਆਉਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਜਦ ਉਹ ਵਾਪਸ ਸਦ ਲੈੱਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਹ ਤੁਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਅਰਥਾਤ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਨਾ ਤਾਂ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਆਉ'ਦਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਆਪਣੀ ਮਰਜੀ ਨਾਲ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਜੋਂ ਕੁਝ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਬਖਸ਼ਨਹਾਰ ਵੀ ਹੈ, 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਤੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਲੈਥੇ ਕਤਹਿ ਨ ਛੁਟੀਐ ਖਿਨ ਖਿਨ ਭੂਲਨਹਾਰੁ ! 
ਬਖਸਣਹਾਰੁ ਬਖਸਿ ਲੈ ਨਾਨਕ ਪਾਰ ਉਂਤਾਰਿ । 
(ਗਾਉੜੀ, ਮ: ਨ ਪੰਨਾ 261 
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ਅਰਥਾਤ:--ਹੈ ਪ੍ਰਭੂ ! ਜੇ ਤੂੰ ਸਾਡੇ ਨਾਲ ਲੇਖਾ-ਪੱਤਾ ਕਰੇਂਗਾ, ਤਾਂ_ ਸਾਡਾ 
ਕੋਈ ਟਿਕਾਣਾਂ ਨਹੀ' ਹੋਵੇਗਾ ।, ਕਿਉਕਿ ਅਸੀਂ' ਤੇ ਪੈਰ ਪੈਰ ਤੇ ਭੁੱਲਾਂ ਕਰਦੇ ਹਾਂ 
ਹੇ ਬਖਸ਼ਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤ੍ਰੰ ਆਪ ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਬਖਸ਼ ਲੈ ਤੇ ਪਾਰ ਲਾ ਦੇ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸੱਚੇ ਪਸਚਾਤਾਪ ਨੂੰ ਪਰਵਾਨ 
ਕਰਨਾ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ £- 
ਹਰਿ ਜੀਉ ਨਿਮਾਣਿਆ ਤ੍ਰੈ ਮਾਣੁ । 
ਨਿਚੀਜਿਆ ਚੀਜ ਕਰੇ ਮੇਰਾ ਗੋਬਿਦੁ ਤੋਰੀ ਕੁਦਰਤਿ ਕਉ ਕੁਰਬਾਣੁ । 
ਜੈਸਾ ਬਾਲਕੁ ਭਾਇ ਸੁਭਾਈ ਲਖ ਅਪਰਾਂਧ ਕਮਾਵੈ, 
ਕਹਿ ਉਪਦੇਸੁ ਝਿੜਕੇ ਬਹੁ ਭਾਤੀ ਬਹੁੜਿ ਪਿਤਾ ਗਲਿ ਲਾਵੈ 
ਪਿਛਲੇ ਅਉਗੁਣ ਬਖਸਿ ਲਏ ਪ੍ਰਭੁ ਆਰੈ ਮਾਰਗਿ ਪਾਵੈ ॥ 
[ਸੋਰਠ ਮ: 5, ਪੈਨਾ 62-25 
ਅਰਬਾਤ:--ਪ੍ਰਭੂ ਨਿਮਾਣਿਆਂ ਦਾ ਮਾਣ ਹੈਂ ਤੇ ਉਹ ਨਿਚੀਜਿਆਂ ਨੂੰ ਆਦਰ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਮੈ' ਤੇਰੀ ਕੁਦਰਤ ਤੋਂ ਬਲਿਹਾਰ ਹਾਂ । ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ 
ਬਾਲਕ ਆਪਣੇਂ ਸੁਭਾਉ ਅਨੁਸਾਰ ਲੱਖ ਅਪਰਾਧ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦਾ ਪਿਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ 
ਕਦੇ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਤੋ ਕਦੇ ਝਿੜਕ ਦੇਕੇ ਸਮਝਾਉ'ਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਫੇਰ ਉਸ ਨੂੰ ਗਲ 
ਨਾਲ ਲਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਉਸ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਹੀ 
ਔਗੁਣ ਬਖਸ਼ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਅੱਗੋਂ ਸਿੱਧੇ ਮਾਰਗ ਵਲ ਲਗ ਜਾਏ । 
ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ ਸ਼ੁਭ ਸਿੱਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬਖਸ਼ਨਹਾਰ 
ਹੈ ੩ ਉਹ ਹਰ ਉਸ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਔਗੁਣ, ਅਪਰਾਧ, ਤੋ ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਕਰਨ ਤੇ 
ਸਮਰਥ ਹੈ, ਜੋ ਸੱਚੇ ਦਿਲੋ ਪਸਧਾਤਾਪ ਕਰ ਕੇ ਸੁਮਾਰਗ ਵਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ... 


ਰਾ ($%' ਨ 2 ਉਲਟ 2. < 
1੪੦੨ <। 2੨੩੭੬ 
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ਅਰਥਾਂਤ:--ਇਸਲਮ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਤੇ ਵੱਡਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਵੀ ਹੈ । 
ਕੀ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਇਸਦਾ ਗਿਆਨ ਨਹੀ” ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੇ ਭਗਤ ਜਨਾਂ ਦਾ ਸੱਚਾ 
ਪਸਚਾਤਾਪ ਪਰਵਾਨ ਕਰ ਲਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਬੇਸ਼ਕ ਪ੍ਰਭੂ _ਪਸਚਾਤਾਪ ਪਰਵਾਨ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾਂ ਤੇ ਵੱਡਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ 1 
[4 ੬<! 
2 1 
੨? ਦਾ (2 <£ 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿੰ£-- 
ਅਰਥਾਤ:--ਤ੍ਹਾਡੇ ਵਿਚੋਂ ਜੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੀ ਅਰਿਆਨਤਾਂ ਤੋਂ ਭੂਲ 
ਨਾਲ ਕੋਈ ਅਪਰਾਧ ਕਰ ਬੈਠੇ ਤੇ ਫੇਰ ਉਸ ਤੋਂ” ਮਗਰੋ" ਸੱਚਾ ਪਸਚਾਤਾਪੁ ਕਰ ਕੈ 
ਆਪਣਾ ਸੁਧਾਰ ਕਰ ਲਏ, ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਉਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪਿਛਲੇ ਅਪਰਾਧ ਤੇ ਪਾਂਪ ਮਾਫ਼ 
ਕਰ ਦੇਵੇਗਾ; ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਤੇ ਵੱਡਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ । 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਜਿਸ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਮੈਨਦੇ ਸਨ, 
ਉਹ ਵੱਡਾ ਬਖਸ਼ਨਹਾਰ ਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਵੀ ਹੈ, ਜੋ ਸ਼ੱਚੇ ਦਿਲੋਂ _ਪਸਚਾਤਾਪ 
ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਛੋਟੇ ਵੱਡੇ ਅਪਰਾਧ ਤੋਂ ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਕਰਨ ਤੇ ਸਮਰਥ 
ਹੈ । ਲੋੜ ਕੇਵਲ ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪਸਚਾਤਾਪ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮੁੜ 
ਅਪਰਾਧਾਂ ਤੇ ਪਾਪਾਂ ਵਿਚ ਖਚਿਤ ਹੋਣ ਦਾ ਯਤਨ ਨਾਂ ਕਰੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਇਹ ਬਖਸ਼ਿਸ਼ 
ਕਿਸੇ ਖਾਸ ਦੇਸ, ਸਮੇ, ਜਾਤੀ, ਵੈਸ, ਘਰਾਨੇ, ਜਾਂ ਕਬੀਲੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਬੈਧਤ 'ਨਹੀ” 
ਹੈ, ਸਗੋ ਸਾਰੇ ਜਗ ਦੇ ਅੱਡ ਅੱਡ ਦੇਸਾਂ, ਜਤੀਆਂ ਤੇ ਘਰਾਣਿਆਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ 
ਲੌਕ ਇਸਤੋਂ” ਲਾਭ ਉਠਾ ਸਕਦੇ ਹਨ । 


# 


ਵੇਦਾਂਤ ਮਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਤਸੱਵਰ 
ਤੇ 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਕਈ ਫਿਰਕਿਆਂ ਵਿਚ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਦੋ ਦਾ ਸਮੁਦਾਇ 
ਮੰਨਣ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਹੈ । ਵੇਦਾਂਤ ਮਤਿ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧ ਰੱਖਣ ਵਾਲੋਂ ਹਿੰਦੂ ਈਸ਼ਵਰ 
ਤੇ ਬ੍ਰਹਮ-ਦੋਂ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਦੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਪ੍ਰੀਤਮ 
ਸਿੱਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ 
“ਵੇਦਾਂਤ ਨੇ ਦੋ ਰੱਬ ਮੰਨੇ ਹਨ : ਇਕ ਈਸ਼ਵਰ ਅਤੇ ਇਕ ਬ੍ਰਹਮ । 
ਈਸ਼ਵਰ ਪੈਂਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾਂ ਹੈ, ਜੋ ਸਰਗੁਣ ਹੈ ਅਤੇ ਇਕ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਹੈ 
ਜੋ ਨਿਰਗੁਣ ਹੈ । ਸਾਂਖ ਸ਼ਾਸਤਰ ਵਿਚ ਕਪਲ ਜੀ ਨੇ ਦੋ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਮੰਨੀਆਂ 
ਹਨ : ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਅਤੇ ਪੁਰਸ਼ । ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਇਕ ਭੌਤਕ ਅਤੇ ਸਰੀਰਕ ਸ਼ਕਤੀ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਰਾਹੀ' ਭੌਤਕ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਪੁਰਸ਼ ਇਕ ਸਰਬ ਵਿਆਪੀ 
ਆਤਮਾ ਹੈ, ਜੋ ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕਤ ਨੂੰ ਹਲੂਣਾ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ।”” 
[ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਪੰਨਾ 27] 
ਜੱਥੋਂ ਤਕ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ ਸਿੱਧਾਂਤਾਂ ਦਾ 
ਸੈਥੈਧ ਹੈ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਕਿਸੇ ਵੀ ਦੂਜੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮੰਨਦੇ ਸਨ 
ਅਰਥਾਤ ਗੁਰੂ ਜੀ “ਦੁਗੜੇ' (ਦੋਂ ਪ੍ਰਭੂ) ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਨਹੀਂ ਸਨ 
ਆਪ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਸਨ ਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਜਾਂ ਤੀਜੇ ਨੂੰ 
ਚਲਾਉਣਾ ਅਯੌਗ ਸਮਝਦੇ ਸਨ । ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰੇ ਹੀ ਖੰਡਾਂ, 
ਮੰਡਲਾਂ ਤੇ ਬ੍ਹਿਮੰਡਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਭੂ. ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ 
ਰਚਨਹਾਰ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਨੇ ਹੀ ਸਾਰੀ ਰਰਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ। ਉਹੋ ਹੀ ਸਾਰਿਆਂ 
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ਦਾ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ ਤੇ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੋ ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ ਸਭ ਜੀਅ ਜੋਤ ਦੀ ਇਕ ਸਮਾਨ 
ਪਾਲ਼ਨਾਂ ਕਰ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
ਗਹਿਰ ਗੈਭੀਰ ਸਾਗਰ ਰਤਨਾਂਗਰ ਅਵਰ ਨਹੀ ਅਨ ਪੂਜਾ । 
ਸਬਦੁ ਬੀਚਾਰਿ ਭਰਮ ਭਉ ਭੰਜਨ ਅਵਰੁ ਨ ਜਾਨਿਆ “ਦੂਜਾ” 
ਮਨ੍ਹਆਂ ਮਾਰਿ ਨਿਰਮਲ ਪਦ ਚੀਨਿਆਂ ਹਰਿ ਰਸ ਰਤੇ ਰਿ । 
ਦੇਕਸ ਬਿਨੁ ਮੈਂ ਅਵਰੁ ਨ ਜਾਨਾਂ ਸਤਿਗੁਰਿ ਬੂਝ ਬੁਝਾਈ । 
ਅਗਮ ਅਗੋਚਰੁ ਅਨਾਥੁ ਅਜੌਨੀ ਗੁਰਮਤਿ ਏਕੋ ਜਾਨਿਆ । 
ਜੁਭਰ ਭਰੇ ਨਾਹੀ ਚਿਤੁ ਡੋਲੇ ਮਨ ਰੀ ਤੇ ਮਨੁ ਮਾਨਿਆ । 
ਗੁਰ ਪਰਸਾਦੀ ਅਕਥਉ ਕਥੀਐ ਕਹਉ ਕਹਾਵੈ ਸੋਈ । 
ਨਾਨਕ ਦੀਨ ਦਇਆਲ ਹਮਾਰੇ ਅਵਰੁ ਨ ਜਾਨਿਆਂ ਕੋਈ । 
[ਸਾਰੋਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 12 283] 


ਸ੍ਰੀ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇਂ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਕ ਤੋ” 
ਵਧੀਕ ਪ੍ਰਭੂਆਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਸਪਸ਼ਣ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਆਪ 
ਫ਼ਰਮਾਂਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੈਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀਰਿਆਂ ਦੀ ਕਾਨ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਗਹਰ ਗੈਭੀਰ 
ਸਾਗਰ ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਕੋਈ ਵੀ ਦੂਜਾ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਤੇ ਵਿਚਾਰ 
ਕੀਤਿਆਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਭਰਮ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਜੋ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰ ਕੇ 
ਨਿਰਮਲ ਪਦ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਲਿਆ ਹੈ । ਮੈਂ ਗੁਣ ਹਰੀ ਦੇ ਰਸ ਵਿਚ ਰਤਿਆਂ ਗਿਆ 
ਹਾਂ। ਸੈ ਹੁਣ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਤੱ" ਛੁੱਟ ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਨੂੰ ਜਾਣਦਾ ਪਛਾਣਦਾ ਹੀ 
ਨਹੀਂ । ਮੇਰੇ ਸਤਿਗੁਰੂ ਨੂ ਮੈਨੂੰ ਤਤ ਸਮਝਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । ਉਹ ਅਰਾਮ ਅਗੌਚਰ ਤੇ 
ਅਜੂਨੀ ਹੈ, ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਨਾਂ ਤਾਂ ਉਸ ਤਕ ਕਿਸੇ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਹੈ ਤੇ ਨਾਂ 
ਉਹ ਆਪ ਕਿਸੇ ਜੂਨੀ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ । ਮੈ' ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤਿ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਇੱਕੋ 
ਇਕ ਨੂੰ ਜਾਣ ਲਿਆ ਹੈ, ਜਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਇੱਕੋ ਇਕ ਸਮਝ ਲਿਆਂ ਹੈ। ਮੇਰਾ ਮਨ ਉੱਸ 


ਨਾਲ ਭਰ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਹੁਣ ਉਹ ਉੱਕਾਂ ਹੀ ਨਹੀਂ ਡੋਲਦਾ । ਹੁਣ ਮੇਰੇ ਮਨ ਨੂੰ 
ਮਨ ਤੋਂ ਹੀ ਤਸੱਲੀ ਹੋ ਗਈ ਹੈ । ਮੈਂ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾਂ ਨਾਲ ਉਹ ਰੱਲ 
ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਜੋ ਕਹੀ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦੀਸੀ । ਮੈਂ ਉਹੋ ਕੁਝ ਹੀ ਕਿਹਾ ਹੈ, 
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ਜੋ ਉਹ ਕਹਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਸੀ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਮੇਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀਨ ਦਿਆਲ ਹੈ । ਉਸ ਤੱ” ਛੁਟ ਮੈ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਜਾਣਦਾ ਹੀ ਨਹੀ” । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਅਉਗੁਣ ਵੀਸਾਰਿਆਂ ਗੁਣੀ ਘਰੁ ਕੀਆ ਰਾਮ 1 
ਏਕੋ ਰਵਿ ਰਹਿਆ ਅਵਰੁ ਨ ਬੀਆ ਰਾਮ । 
ਰਵਿ ਰਹਿਆ ਸੋਈ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਈ ਮਨ ਹੀ ਤੇ ਮਨੂ _ਮਾਨਿਆਂ । 
ਜਿਨਿ ਜਲ ਥਲ ਤ੍ਰਿਵਵਣ ਘਟੁ ਘਟੁ ਥਾਪਿਆ ਸੋ ਪ੍ਰਭੂ ਗੁਰਮੁਖਿ ਜਾਨਿਆ । 
ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਸਮਰਥ ਅਪਾਰਾ ਤ੍ਰਿਬਿਜਿ ਮੇਟਿ ਸਮਾਈ । 
ਨਾਨਕ ਅਵਗਣ ਗੁਣਹ ਸਮਾਣੇ ਐਸੀ ਗੁਰਮਤਿ ਪਾਈ । 
[ਤਿ੍‌ਖਾਰੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 111. 
ਅਰਥਾਤ :--ਜਦ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਔਗੂਣ ਵਿਸਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ 
ਅੰਦਰ ਗੁਣ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹਰ ਥਾਂ _ਰਮਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । 
ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਉਸ ਦਾ ਭਾਈਵਾਲ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਉਹ ਸੁਆਮੀ ਸਭ ਥਾਂ ਰਵਿ ਰਿਹਾ ਹੈ 
ਉਸ ਤੋਂ` ਬਿਨਾਂ ਕੋਈ ਥਾਂ ਖਾਲੀ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਮਨ ਨੂੰ ਮਨ ਤੱ” ਹੀ ਧੀਰਜ ਮਿਲ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਜਲ ਥਲ ਤੇ ਤਿੰਨੇ ਜਹਾਨ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਹੈ, ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਦਿਨ 
ਸਥਾਂਪਨ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਉਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਜਾਣਿਆਂ ਜਾਂ ਸਕਦਾ 
ਹੈ । ਉਹੋਂ ਹੀ ਕਰਣਕਾਰਣ, ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਤੇ ਬੇਅੰਤ ਹੈ । ਤਿੰਨਾਂ ਹਾਲਤਾਂ 
ਵਾਲੀ ਮਾਇਆ ਮੋਸ ਕੇ ਹੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਫੇਰ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਔਗੁਣ ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਬਦਲ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ ਅਤੇ ਇਹ ਸਮਝ ਉੱਸ ਨੂੰ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਤੋ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ" ਦੁਗੜੇ 
(ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣ) ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ 
ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੋ _ਪਾਲਨਹਾਰ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ 
ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੇ ਖੰਡ, ਮੰਡਲ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਆਪਣੀ 
ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਹੀ ਸਾਜੇ ਹਨ । ਉਸ ਨੂੰ ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਦੀ ਕੋਈ ਲੌੜ ਨਹੀਂ` ਪਈ ਸੀ । ਉਹ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਸਭ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿ ਮਾਲਕ ਹੈ। ਤੇ 
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ਉਹ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਵੀ ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀਂ” ਕਰਦਾ । ਉਸ ਤੋਂ ਛੁਟ ਕੋਈ ਹੋਰ 
ਸਾਜਨਹਾਰ, ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ _ਮਾਰਨਹਾਰ ਨਹੀਂ' ਹੈਂ । ਉਹੋ ਹੀ ਸਰਗੁਣ ਵੀ ਤੇ 
ਉਹੋ ਹੀ ਨਿਰਗੁਣ ਵੀ ਹੈ । ਏਹ ਦੋ ਉਸ ਦੇ ਮੁਖ ਗੁਣ ਹਨ । ਜੋ ਲੋਕ ਦੁਗੜੇ 
(ਦੋ ਪ੍ਰਭੂਆਂ) ਜਾਂ ਤਿਗੜੇ (ਤਿੰਨ ਪ੍ਰਭੂਆਂ) ਨੂੰ ਮੰਨਦੇ ਹਨ, ਅਰਥਾਤ ਜੋ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ 
ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਜਾਂ ਤੀਜੇ ਨੂੰ ਰਲਾਉ'ਦੇ ਹਨ, ਓਹ ਗੁਰੂ ਜੀਂ ਦੇ ਵਿਰਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਵੱਡੀ 
ਭੁੱਲ ਵਿਚ ਹਨ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ “- 
“ਸਤਿਗੁਰਾਂ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਈਸ਼ਵਰ ਅਤੇ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਦੋ 
ਰੱਬ ਨਹੀਂ ਹਨ । ਨਿਰੰਕਾਰ ਆਪ ਹੀ ਨਿਰਗੁਣ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਸਰਗੁਣ 
ਹੈ । ਇੱਥੇ ਵੇਦਾਂਤ ਨਾਲ ਮਤਿਭੇਦ ਹੈ ।” 
[ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਪੰਨਾ 28] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਖ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਿਰਗੂਨੁ ਆਪਿ _ਸਰਗੁਨੁ ਭੀ ਓਹੀ । 
ਕਲਾਧਾਰਿ _ਜਿਨਿ _ਸਗਲੀ ਮੋਹੀ । 
ਅਪਨੇ ਚਰਿਤ ਪ੍ਰਭਿ ਆਪਿ _ਬਨਾਏ । 
ਅਪੁਨੀ ਕੀਮਤਿ _ ਆਖੋ _ ਪਾਏ । 
ਹਰਿ ਬਿਨ ਦੂਜਾ ਨਾਹਿ ਕੋਇ । 
ਸਰਬ ਨਿਰੈਤਰਿ _ ਏਕੋ _ ਸੋਇ । 
ਓਤਿ _ਪੌਤਿ _ਰਵਿਆਂ ਰੂਪ ਰੰਗੇ । 
ਭਏ _ ਪ੍ਰਗਾਸ ਸਾਧ _ਕੇ ਸੰਗ । 
ਰਚਿ ਰਚਨਾਂ ਅਪਨੀ _ਕਲਧਾਰੀ । 
ਅਨਿਕ _ਬਾਰ _ਨਾਨਕ ਬਲਿਹਾਰੀ । 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: % ਪੰਨਾ 2788] 
ਅਰਥਾਤ:--ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਹੀ ਨਿਰਗੁਣ ਤੇ ਆਪ ਹੀ ਸਰਗੁਣ ਹੈ । ਜਿਸ 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਮੋਹਿਤ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ । 
ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੌਤਕ ਆਪ ਹੀ ਰਚੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਆਪਣਾ ਮੁੱਲ ਉਹ ਆਪ ਹੀ 
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ਜਾਣਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਓ' ਬਿਨਾਂ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀਂ ਹੈ ।- ਸਾਰਿਆਂ ਉਹ ਐਦਰ 
ਰਮਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ।ਤਾਣੇ ਪੇਂਟੇ ਵਾਂਗ ਉਹ ਸਾਰੀਆਂ ਸੂਰਤਾਂ ਤੇ ਰੰਗਤਾਂ ਐਦਰ 
ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਕੋਂਈ ਵੀ ਥਾਂ ਉਸ ਤੋਂ` ਸੱਖਣੀ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਸਾਧ-ਜਨਾਂ ਦੀ 
ਸੈਗਤ ਕੀਤਿਆਂ ਉਹ ਪਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਸਾਜ ਕੇ ਉਸ ਦੇ 
ਐਦਰ ਆਪਣੀ ਸਤਾ ਫੂਕ ਦਿੱਤੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਉਸ ਤੋਂ ਅਨੇਕਾਂ ਵਾਰ 
ਬਲਿਹਾਰ” ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 
ਇਕ ਰੌਰ ਥਾਂ ਇਸ ਸੈਬੈਧੀ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਪ੍ਰਭੂ ਏਕੁ ਹੈ ਦੂਸਰ ਨਾਹੀ ਕੋਈ । 
ਨਾਨਕ ਤਿਸੁ ਬਲਿਹਾਰਣੈ ਜਲਿ ਥੁਲਿ ਮਹਿਅਲਿ ਸੋਈ । 
[ਗਿਉੜੀ ਮ: %, ਪੈਨਾ 279 
ਅਰਬਾਤ:-- ਇਸ ਜਗ ਦਾ ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ ਉਸ ਦੇ 
ਨਾਲ ਕੋਈ ਦੂਜੀ ਚੀਜ਼ ਜਾਂ ਵਿਅਕੇਤੀ ਭਾਈਵਾਲ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਪਜਵੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੈਂ ਉਸ ਤੋਂ ਵਾਰਨੇ ਜਾਂਦਾਂ ਹਾਂ, ਜੋ_ਸਾਰੇ ਜਲਾਂ ਥਲਾਂ ਤੇ 
ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਲੋ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । 
ਗੁਰਮਤਿ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਪੁਰਸ਼ ਦੋ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਕਪਲ ਰਿਸ਼ੀ ਵਾਂਗ ਅਨਾਦੀ 
ਨਹੀਂ ਮੰਨਿਆ ਗਿਆ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਜਬ ਆਪਨ ਆਪ ਆਪਿ ਪਾਰ ਬ੍ਰਹਮ । 
ਤਬ ਮੋਹ ਕਹਾ ਕਿਸ ਹੋਵਤ ਭਰਮ । 
ਆਪਨ ਖੋਲ੍ਹ _ਅਪਿ _ਵਰਤੀਜਾ । 
ਨਾਨਕ _ਕਰਨੌਰਰੁ ਨ ਦੂਜਾਂ । 


ਜਬ ਨਿਰਗੁਨ ਪ੍ਰਭ ਸਹਜ ਸੁਭਾਇ । 

ਤਬ ਸਿਵ ਸਕਤਿ ਕਹਹੂ ਕਿਤੁ ਠਾਇ । 

[ਗਉੜੀ ਮ: 5, ਪੋਨਾ 291 
ਅਰਥਾਤ:--ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਸੀ, ਅਰਥਾਂਤ ਉਸ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਕੁਝ ਵੀ 

ਨਹੀਂ' ਸੀ, ਉਦੋਂ” ਮੋਹ ਕਿਥੇ ਸੀ ਤੇ ਭਰਮ ਕਿਸ ਨੂੰ ਸੀ £ ਆਪਣੀ ਖੇਡ ਉਸ ਨੇਂ 

ਆਪ ਹੀ ਵਰਤਾਈ ਹੈ । ਨਾਨਕ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਕਰਫੈਹਾਂਰ ਨਹੀ” 

ਹੈ; ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । --ਜਦ ਨਿਰਗੁਣ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੇ ਸੁਭਾਉ ਅਨੁਸਾਰ 
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(ਇੱਕੋਇਕ ਹੀ) ਸੀ ਉਦੋਂ ਸ਼ਿਵ ਤੋ ਸ਼ਕਤੀ ਕਿੱਥੇ ਸੀ । ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਇਸ ਥਾਂ ਵਰਤੇ 
ਪਦ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਅਰਥ ਹੀ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। (ਵੇਖੋ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਸਟੀਕ, 
੍ਰੋ: ਗੁ: ਪ੍ਰਹ ਕਮੇਟੀ ਵਾਲਾ ਪੈਨਾ 960) ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਇਹ ਵੀ 
ਹੈ ਆਖਦੀ ਕਿ:-- 
ਸ਼ਿਵ ਸਕਤਿ ਆਪਿ ਉਪਾਏ ਕੇ ਕਰਤਾ ਆਪੇ ਹੁਕਮੁ ਵਰਤਾਏ । 
ਹੁਕਮੁ ਵਰਤਾਏ ਆਪਿ ਵੇਖੋ ਗੁਰਮੁਖੀ ਕਿਸੈ ਬੁਝਾਏ । 
ਤੋੜੇ ਬੈਧਨ ਹੋਵੇ ਮੁਕਤੁ _ਸਬਦੁ _ਮੈਨਿ _ਵਸਾਏ 1 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਜਿਸ ਨੌ ਆਪਿ ਕਰੇ ਸੁ ਹੋਵੈ ਏਕਸ ਸਿਉਂ ਲਿਵ ਲਾਏ । 
ਕਹੈਂ ਨਾਨਕੁ ਆਪਿ ਕਰਤਾ _ਆਪੇ ਹੁਕਮੁ ਬੁਝਾਏ । 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 3, ਪੈਨਾਂ 920 
ਅਰਥਾਤ:--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸ਼ਿਵ (ਮਨ) ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ (ਮਾਦੇ) ਰਚ ਕੇ ਰਚਨਹਾਰ 
ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹੁਕਮ ਦੇ ਅਧੀਨ ਰਖਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸਾਈਂ ਆਪਣਾਂ ਹੁਕਮ ਚਾਲੂ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਆਪ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਵੇਖਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਕਿਸੇ ਵਿਰਲੇ ਨੂੰ 
ਹੀ ਆਪਣਾ ਆਪ ਜਣਾਉ'ਦਾ ਹੈ । ਫੇਰ ਉਸ ਦੇ ਬੈਧਨ ਕੱਟੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਉਹ 
ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈੱਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਨੂੰ ਵਸਾਂ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਪਵਿਤਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਆਪਣੀ ਬਿਰਤੀ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਜੌੜ 
ਲੈਂਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉੱਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਹੈ 
ਤੇ ਆਪ ਹੀ ਆਪਨੀ ਹਜ਼ਾ ਦੁਰਸਾਉੱਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋ: ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ:-- 


“ਇਕ ਹੌਰ ਗੱਲ ਜੌ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ _ਫ਼ਰਮਾਏ ਗਏ ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖ ਦੇ ਰੂਪ ਸੈਬਧੀ ਹੈ, ਉਹ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਕੇਵਲ ਮੁਸਲਮਾਨੀ 
ਨਿਸਚੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ । ਓਹ ਰੱਬ ਦਾ ਪੁਰਖ ਰੂਪ ਹੋਣਾ, ਨਰ ਹੌਣਾ । 
ਰੱਬ ਇਸਤਰੀ ਲਿੰਗ ਨਹੀਂ, ਮਦੀਨ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਪਰੰਤੂ ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਵਿਚ ਰੱਬ ਨੂੰ ਦੇਵੀ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਆਦਿ ਦੇ ਰੂਪਾਂ ਵਿਚ (ਇਸਤਰੀ ਲਿੰਗ) ਵਿਚ 
ਭੀ ਦੁਰਸਾਇਆਹੈ ।” 


[ਗੁਰਮਤੀ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 178 
ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਹਿੰਦੂਆਂ ਦੇ ਕਈ ਫਿਰਕਿਆਂ ਵਿਚ “ਪੁਰਸ਼ ਤੇ “ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ” 


ਨ (ਲੁਪ ੧੨ ੮ ਤਾ ਸੀ 
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ਦਾ ਸਿੱਧਾਂਤ ਵੀ ਮੰਨਿਆਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਪਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ_ ਇਸ ਦੇ ਵੀ 
ਧਾਰਨੀ ਨਹੀਂ ਸਨ । ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਡਾਕਟਰ ਤਰਨ ਸਿੰਘ ਜੀ_“ਜਗੀ”? 
ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 

“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੂੰ ਵਰਤ (4ਰਸ਼-ਪ੍ਰਿਕਰਿਤੀ) ਵਾਲਾ ਸਿੱਧਾਂਤ 
ਪ੍ਰਵਾਨ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ ਤੋ ਬਿਲਕੁਲ ਪਰ੍੍‌ ਹੈ । 
ਇਹ 3 ਅੰਕ ਉਸੇ ਮਰਾਨ ਸੱਤਾਂ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ, ਜਿਸਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਜੀ ਨੇ ਸਾਰੰਗ ਵਿਚ ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਅਨਾਂਥ ਅਜੌਨੀ ਗੁਰਮਤਿ ਏਕੈ 
ਜਾਨਿਆ ਕਿਹਾਂ ਹੈ । ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਵੀ ਇਕੇਸ਼ਵਗਵਾਦੀ ਹੈ । ਸੰਭਵ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਰਬ (1) ਕਲਪਨਾ ਕਰਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਗਤਰ 
ਨਾਲ ਸਹਾਇਕ ਹੌਵੇ ।” 


[ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਪੰਨਾ 38] 

ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜੌ ਸਰੂਪ ਮੰਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਵੀ 

ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਪ੍ਰਭੂ ਲਈ ਕੋਈ ਥਾਂ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ_ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣ 

ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ:-- 


%5( ੫੧੦50. 97450 4੬5 
੦&22276 ੬੬6 ਦਰ 54052 


ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਦਾ ਹਰੇਕ ਜਾਂਤੀ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਏਹੋ ਹੀ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਿੱਤਾਹੈ ਕਿ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਂ ਮੰਨੋ । ਉਹ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਸਭ ਦਾ ਇਸ਼ਟ ਹੈ । ਸੌ 
ਤੁਸੀਂ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਹੀ, ਹਾਂ ਹਾਂ, ਪ੍ਰਭੂ ਤੋ ਹੀ ਸਦਾ ਡਰਦੇ ਰਹੋ । 

ਇਸਲਾਮ ਨੇ ਜਿੱਥੇ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਤੇ 
ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖ ਜਾਤੀ ਨੂੰ ਪੂਰਣ ਤੌਹੀਦ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ, ਉੱਥੇ ਇਹ ਵੀ 
ਸਪਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਪ੍ਰਬੰਧ ਇਸ ਗੁੱਲ ਦੀ ਮੰਗ 
ਕੋਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦਾ ਨਿਗਰਾਨ ਤੇ ਮੁਖ ਪ੍ਰਬੰਧਕ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੋਵੇ ਕਿਉਕਿ 
ਜੇ ਓਹ ਇਕ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਹੋਣ, ਤਾਂ ਬੱਡਾ ਫਸਾਦ ਮਚ ਜਾਏ ਤੇ ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧ 
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ਹੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਏ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨ 20 


94464049%, 4044;56 


੦&941੬੪੫੬2੨72 

ਅਰਥਾਤ :--ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ (ਉਚਾਣਾਂ ਤੇ ਨਿਵਾਣਾਂ) ਵਿਚ ਜੋ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ 
ਛੁਟ ਕੋਈ ਹੋਰ ਦੂਜਾ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਹੁੰਦਾ, ਤਾਂ ਏਹਨਾਂ ਵਿਚ ਵੱਡਾ ਉਪੱਦਰ ਮਚ ਜਾਂਦਾ 
ਤੇ ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਸਾਰਾਂ ਪ੍ਰਬੈਧ ਹੀ ਵਿਗੜ ਜਾਂਦਾ । ਸੋਂ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜੋ 
ਅਰਸ਼ ਦਾ ਵੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਹੈਂ, ਸਾਰੀਆਂ ਹੀ ਊਣਤਾਈਆਂ ਤੋਂ” ਪਾਕ ਹੈ ਅਤੇ 
ਓਹਨਾਂ ਗੱਲਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ, ਜੋ ਉਸ ਬਾਰੇ ਉਹ ਆਖਦੇ ਹਨ 

ਅਸਲੀਅਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਗ ਦਾ_ ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਏਕਤਾ ਜਾਂ ਤੌਹੀਦ 
ਤੇ ਹੀ ਨਿਰਭਰ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਤੋਹੀਦ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ । ਕੋਈ 
ਵੀ ਸ਼ਕਲ ਜਾਂ ਰੂਪ ਦੂਜੀ ਸ਼ਕਲ ਜਾਂ ਰੂਪ ਨਾਲ ਪੂਰਣ ਤੌਰ ਤੇ ਮੇਲ ਨਹੀਂ' ਖਾਂਦਾ । 
ਹਰੇਕ ਜੀਵ ਆਪਣੀ ਜਾਤ, ਗੁਣ, ਤੇ ਕਦ ਆਦਿ ਦੇ ਲਿਹਾਜ ਨਾਲ ਇੱਕੋਂ ਇਕ 
ਹੈ। ਇਕ ਰੁਖ ਦੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਪੱਤਿਆਂ ਵਿਚੋਂ” ਦੋਂ ਪੱਤੇ ਵੀ ਆਪਸ ਵਿਚ ਪੂਰਣ ਤੌਰ ਤੇ 
ਇਕ ਸਮਾਨ ਨਹੀਂ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦੇ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਨੇ ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਚੋਖੀ 
ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਰੱਖੀ ਹੋਈ ਹੈ, ਜੋ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋ ਅੱਡ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ ਤੇ 
ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਇਕ ਹੋਣ ਦਾ ਪਰਗਟਾਅ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ । ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੱਥ 
ਦੀਆਂ ਪੰਜ ਉਗਲਾਂ ਇੱਕੋ ਜਹੀਆਂ ਨਹੀ” ਹਨ । ਜੇ ਕਿਤੇ ਦੋ ਮਨੁੱਖ ਇੱਕੋ ਹੀ 
ਸ਼ਕਲ ਸੂਰਤ, ਇੱਕੌਂ ਹੀ ਰੈਗ ਢੈਗ, ਇੱਕੋ ਹੀ ਕਦ ਤੇ ਇੱਕੋਂ ਹੀ ਸੁਭਾਉ ਦੇ 
ਹੂੰਦੇ ਤਾਂ ਜਗ ਵਿਚ ਫਸਾਂਦ ਮੱਚ ਜਾਂਦਾ । ਇਕ ਦਾ ਲਹਿਣੇਦਾਰ ਦੂਜੇ ਦੇ ਗਲ 
ਜਾ ਪੈਂਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਦੇ ਕਤਲ ਦੀ ਥਾਂ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਫੜ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ; ਕਿਉ' ਜੂ 
ਅਸਲ ਕਾਤਲ ਦੀ ਪਛਾਣ ਹੀ ਅਣਹੋਣੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਦਾ ਸਾਰਾ 
ਭਾਈਚਾਰਾ ਤੇ ਸਮਾਜ ਹੀ ਵਿਗੜ ਜਾਂਦਾ । ਜਾਣੋ ਕਿ ਸਾਡੇ ਇਸ ਜਗ ਦਾ ਹੀ 
ਨਹੀਂ; ਸਗੋਂ ਸਾਰੇ ਖੰਡਾਂ, ਮੈਡਲਾਂ ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਬੰਧ, ਸਾਰਾ ਅਮਨ 
ਤੇ ਸਾਰੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਤੌਹੀਦ ਦੇ ਕੈ'ਦਰੀ ਧੁਰੇ ਦੇ ਆਲੇ ਦੁਆਲੇ ਭੌ" ਰਹੀ ਹੈ । 
ਸ਼ਿਰਕ ਕਿਸੇ ਵੀ ਥਾਂ ਹੋਂ ਜਾਏ, ਝਗੜੇ, ਫਸਾਦ ਤੇ ਉਪੁੱਦਰ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੀ ਬਣੇਗਾ । 

ਸਰੀ ਗਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਦੂਜਾ ਕਉਣ ਕਹਾ ਨਹੀ ਕੋਈ । 

ਸਭੁ ਮਹਿ ਏਕ ਨਿਰੈਜਨ ਸੋਈ । 

ਏਕੁ ਨਿਰੈਜਨੁ ਗੁਰਮੁਖਿ ਜਾਤਾ । 

ਦੂਜਾ ਮਾਰਿ ਸਬਦਿ ਪਛਾਤਾ । 

ਏਕੋ ਹੁਕਮ ਵਰਤੈ ਸਭ ਲੋਈ । 

ਏਕਸੁ ਤੇ ਸਭ ਓਪਤਿ ਹੋਈ । 

ਰਾਹ ਦੋਵੈ ਖਸਮੁ ਏਕੋ ਜਾਣੁ । 

ਗੁਰ ਕੈ ਸਬਦਿ ਹੁਕਮੁ ਪਛਾਣੁ । 

ਸਗਲ ਰੂਪ ਵਰਨ ਮਨ ਮਾਹੀ। 

ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਏਕੋ ਸਾਲਾਹੀ । 

[ਗਉੜੀ, ਮ:1, ਪੰਨਾ 228 
ਅਰਥਾਤ :--ਮੈ' ਦੂਜਾ ਕਿਸ ਨੂੰ ਆਖਾਂ, ਜਦ ਦੂਜਾ ਹੌਰ ਕੋਈ ਹੈ ਹੀ 
ਨਹੀਂ । ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਉਹ ਨਿਰੰਜਨ ਪ੍ਰਭੂ ਵਸ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਉਸ 
ਦੀ ਤੌਹੀਦ ਤੇ ਏਕਤਾ ਹਰ ਚੀਜ਼ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ । ਕੋਈ ਇਕ ਚੀਜ਼ ਦੂਜੀ 
ਚੀਜ਼ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ, ਅਰਥਾਤ ਕੋਈ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਦੂਜੀ ਚੀਜ਼ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 
ਇੱਕੋ ਇਕ ਨਿਰੰਜਨ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਜਾਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਅਤੇ ਦੂਜੇ 
ਨੂੰ ਮਾਰਕੇ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪਛਾਣਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਇਕੋ ਦਾ 
ਹੀ ਹੁਕਮ ਵਰਤ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਂਰੀ ਰਚਨਾ ਇੱਕੋ ਹੀ ਰਚਨਹਾਰ ਤੋਂ ਹੋਈ ਹੈ । 
ਮਾਰਗ ਦੌ ਜ਼ਰੂਰ ਹਨ, ਪਰ ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਮਾਲਕ ਇੱਕੋਂ ਹੀ ਹੈ। ਮਾਲਕ ਦੌ ਨਹੀ” 
ਹਨ । ਗੁਰੂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਹੁਕਮ ਪਛਾਣਿਆ ਜਾਂ ਸਕਦਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੈ” ਉਸੇ ਇੱਕੋਇਕ ਦੀ ਹੀ 
ਸਿਫ਼ਤ ਸਲਾਹ ਕਰ ਰਿਹਾਂ ਹਾਂ, ਜੌ ਸਾਰੇ ਰੂਪਾਂ, ਵਰਨਾਂ ਤੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਵਸ 
ਰਿਹਾ ਹੈ । 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ 

ਮੈਨਣ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਵੱਡੇ ਸੋਹਣੇ ਤੇ ਸੁਖੋਨ ਢੰਗ ਨਾਲ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹੀ_ ਹੁਕਮ 
ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਬੰਧ ਦੀ ਨੀਂਹ ਤੌਹੀਦ ਤੇ ਏਕਭਾ ਉੱਤੇ ਹੀ 
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ਨਿਰਭਰ ਹੈ । ਹਾਂ, ਨੇਕੀ ਤੇ ਬਦੀ ਦੇ ਦੌ ਮਾਰਗ ਜ਼ਰੂਰ ਹਨ । ਤੇ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦੇ, 
ਅੰਨਹੇਰਾ ਤੇ ਚਾਨਣ; ਦੋ ਪਖ ਹਨ _ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਵੀ ਇਕ 
ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਕਿ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਵਿਚ! ਉਸ ਦੀ ਤੌਂਹੀਦ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ 
ਕੋਈ ਇਕ ਚੀਜ਼ ਦੂਜੀ ਵਰਗੀ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਅਰਥਾਂਤ ਸਗਲ ਰੂਪ ਮਨ ਮਾਹੀ” ਦਾ 
ਇਹ ਭਾਵ ਵੀ ਲਿਆਂ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹਰੇਕ ਸ਼ਕਲ ਤੋਂ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਉਸ ਦੀ 
ਤੋਹੀਦ ਹੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਈ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀ ਜਾਂਤ, ਗੁਣ, ਸੁਭਾਉ ਤੇ ਸ਼ਕਲ 
ਦੇ ਲਿਹਾਜ਼ ਨਾਲ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਹੀ ਹੈ, ਕੋਈ ਦੋ ਚੀਜ਼ਾਂ ਤੇ ਦੋ ਸ਼ਕਲਾਂ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਪੂਰਣ ਤੌਰ ਤੇ ਮੋਲ ਨਹੀਂ' ਖਾਂਦੀਆਂ । 
ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਕ ਹੋਰ ਸ਼ਬਦ ਤੋ ਵੀ 

ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ:-- 

ਮੇਰੇ ਪ੍ਰਭਿ ਸਾਚੈ ਇਕੁ ਖੋਲ ਰਚਾਇਆ । 

ਕੋਇ ਨ ਕਿਸ ਹੀ ਜੇਹਾ ਉਪਾਇਆ । 

ਆਪੇ _ਫਰਕੁ ਕਰੇ _ਵੇਖਿ _ਵਿਗਸੈ । 

ਸਭਿ _ਰਸ ਦੇਹੀ _ਮਾਹਾਂ _ਰੇ ॥ 

[ਸਾਰੂ, ਸ: ਤੈ, ਪੰਨਾ 1056 


ਅਰਥਾਤ :-- ਮੇਰੇ ਸੱਚੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਇਸ ਜਗ ਵਿਚ ਇਕ ਖੇਂਡ ਰਚੀ ਹੈ 1 
ਉਸ ਨੇ ਕੋਈ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਵਿਅਕਤੀ ਜੌਹੀ ਨਹੀਂ ਬਣਾਈ । ਉਸ ਨੇ 
ਆਪ ਹੀ ਹਰੇਕ ਸ਼ੋਕਲ ਤੇ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਭੇਦਤਾ ਰੱਖੀ ਹੈ । ਹਾਂ, ਸਾਰੇ ਰਸ ਉਸੇ ਨੇ 
ਹੀ ਦੇਹੀ ਵਿਚ ਜ਼ਰੂਰ ਰਖ ਦਿੱਤੇ ਹਨ । ਸੌਂ ਸ਼ਕਲਾਂ ਸੂਰਤਾਂ ਤੇ ਸੁਭਾਵਾਂ ਦੀ ਭੇਦਤਾ 
ਤੇ ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਇਸ ਸਸਾਰ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਤੇ ਸਜਾਂਵਟ ਹੈ ਤੇ ਇਸੇ 
ਤੇ ਹੀ ਸਾਰੇ ਅਮਨ, ਸ਼ਾਂਤੀ ਤੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਦੀ ਨੀੱਹ ਹੈ । 

ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 


ਜਹ ਜਹ ਦੇਖਾ ਤਹ ਜੋਤਿ ਤੁਮਾਰੀ 
ਤੇਰਾ _ ਰੂਪੁ `_ਕਿਨੌਹਾ _। 
ਇਕਤੁ _ਰੂਪਿ _ਫਿਰਹਿ _ਪਰਛੰਨਾ 
ਕੋਇ _ਨ ਕਿਸਹੀ ਜੇਹਾ ॥ 


ਤੇਰੇ 
ਏਕੁ _ਪੁਰਬੁ ਮੈਂ _ਤੋਰਾ ਦੇਖਿਆ 
ਤਰੇ ਸਭਨਾਂ _ਮਹਿ _ ਵਰਭੰਤਾ ॥ 
[ਸੋਰਠ ਮ: 1, ਪੈਨਾ 596 
ਅਰਥਾਂਤ:-- ਮੈ'` ਜਿੱਥੇ ਕਿਤੇ ਵੀ ਝਾਤ ਮਾਰਦਾ ਹਾਂ, ਉਥੇ ਹੀ ਮੈਨੂੰ ਤੇਰਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਿਸਦਾ ਹੈ । ਤੇਰਾ ਰੂਪ ਕੇਹੋਂ ਜੇਹਾ ਹੈ ? ਤੇਰਾ ਰੂਪ ਕੇਵਲ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ 
ਹੈ ਤੇ ਤੂੰ ਲੁਪਤ ਰਹਿ ਕੇ ਰਟਨ ਕਰਦਾ ਹੈ” । ਤੇਰੀ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਕੋਈ ਚੀਜ਼ 
ਪੂਰਣ ਤੌਰ ਤੇ ਦੂਜੀ ਚੀਜ਼ ਨਾਲ ਮੋਲ ਨਹੀਂ” ਖਾਂਦੀ । ਉਸ ਦੀ ਭੇਂਦਤਾ ਤੇ 
ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਉਸ ਨੂੰ ਦੂਜੀ ਚੀਜ਼ ਤੋਂ ਅੱਡ ਕਰ ਦਿੰਦੀ ਹੈ । ਆਂਡਿਆਂ ਤੋਂ, 
ਜੇਰਜ ਤੋਂ, ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਤੇ ਮੁੜਕੇ ਤੋਂ" ਪੈਂਦਾ ਹੋਏ ਜੀਵ ਸਭ ਤੇਰੇ ਹੀ_ਸਾਜੇ ਰੋਏ 
ਹਨ । ਮੈ ਤੇਰੀ ਇਹ ਇਕ ਵਡਿਆਈ ਵੇਖੀ ਹੈ ਕਿ ਤੂੰ ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈ; ਭਾਵ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦੀ ਵਿਲੱਖਣਤਾ ਤੇ ਭੇਦਤਾ ਤੇਰੀ ਤੌਹੀਦ ਤੇ 
ਏਕਤਾ ਦਾ ਪਰਗਟਾਅ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ । 
ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਨੇ ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਬਾਰੇ ਇਹ ਸ਼ੁਭ 
ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ- 
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ਅਰਥਾਡ :-- ਬੇਸ਼ੱਕ ਤੁਹਾਡਾ ਇਸ਼ਟ ਇੰਕੋਇਕ ਹੀ ਹੈ । ਸੌ ਜਿਹੜਾ ਵੀ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਣਹਾਰ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ- ਦੀਦਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਚਾਹਵਾਨ 
ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਯਥਾਂਯੋਗ ਤੋਂ _ਯਥਾਸ਼ਕਤ ਸ਼ੁਭਕਰਮ ਕਰਦਾ 
ਰਹੇ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੋਂ ਪਾਂਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ 
ਨੂੰ ਭਾਈਵਾਲ ਨਾਂ ਬਣਾਵੇ । 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਇਆ ਹੈ ਕਿ:-- 
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ਹਿਕੋਂ ਸਾਹਿਬ ਹਿਕੋ ਰਦ । 
ਇਕੋਂ ਸੇਵੇ ਦੂਜਾ ਰਦ । 
ਦੂਜਾਂ ਕਾਹੇ ਸੇਵੀਐ ਜੌ ਜੰਮਹਿ ਤੇ ਮਰਿ ਜਾਇ । 
ਏਕੋਂ ਸਿਮਰੋ ਨਾਨਕਾ ਜੋ ਜਲ ਥਲ ਰਿਹਾ ਸਮਾਇ । 
[ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਪੰਨਾ 198, 
[ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੈਨਾ 1040, 
ਤਿਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪੰਨਾ 481 ਆਦਿ 
| ਜਨਮਸਾਖੀ ਸੋਂਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਕਹਿਆ... ...... ਤੂੰ ਪੀਰ ਨੂੰ ਕਹੁ; ਕਿ ਜੀ, 
ਜਾਂ ਤੂੰ ਦੁਹੁ ਨੂੰ ਭਾਲਦਾ ਹੈਂ ਤਾਂ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲਿ ਵਾਸਲੁ ਨਾਹੀਂ“। ਹਿਕੋ 
ਸਾਹਿਬ ਹੀ, ਇਕਾ ਹਦ ਹੀ, ਹਿਕਸ ਕੀ ਸੇਵਾ ਕਰਿ ਦੂਜ ਕਉ ਰਦਿ ਦੂਰਿ 
ਕਰਿ । ਦੂਜਾ ਜੈਮਦਾ ਹੈ, ਜੈਮਿ ਕੈ ਮਰਿ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸੁ ਕਾ ਬਿਨਾਸ 
ਨਾਹੀ" ਸਦਾ ਸਰਬਦਾ ਹਿਕੋ ਜੇਹਾ ਹੈ, ਤਿਸੇ ਨੂੰ ਸੇਵਿ, ਜਿ ਸਭਨਾਂ ਜੀਆਂ ਦੇ 
ਨਾਲਿ ਰਵਿ ਰਹਿਆ ਹੈ ਤੂੰ ਤਿਸ ਨੂੰ ਸਿਮਰਿ, ਹੋਰੁ ਦੂਜਾ ਮਨਹਿ ਕਰਿ 1” 

ਜਿਨਮਸਾਥੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਪੰਨਾ 289] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ 
ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 

ਸਾਹਿਬੁ ਮੇਰਾ ਸਦਾ ਹੈ ਦਿਸੈ ਸਬਦੁ ਕਮਾਇ । 

ਓਹ ਅਉਹਾਣੀ ਕਦੇ ਨਾਹਿ ਨਾ ਆਵੈ ਨਾ ਜਾਇ । 

ਸਦਾ ਸਦਾ ਸੋ ਸੇਵੀਐ ਜੋ ਸਭ ਮਹਿ ਰਹੈ ਸਮਾਇ । 

ਅਵਰੁ ਦੂਜਾ ਕਿਉ ਸੇਵੀਐ ਜੈਮੈ ਤੇ ਮਰਿ ਜਾਇ । 

ਨਿਹਫਲੂ ਤਿਨ ਕਾਂ ਜੀਵਿਆ ਜਿ ਖਸਮੁ ਨ ਜਾਣਹਿ ਆਪਣਾ 

ਅਵਰੀ ਕਉ _ ਚਿਤ _ਲਾਇ ॥ 

ਨਾਨਕ ਏਵ ਨ _ਜਾਂਪਈ ਕਰਤਾ ਕੇਤੀ ਦੇਇ ਸਜਾਇ । 

[ਵਾਰ ਗੁਜਰੀ ਸ: ਮ: ਤੈ, ਪੰਨਾ $08] 
ਅਰਬਾਤ :--ਮੇਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਸਦਾ _ਸਲਾਮਤਿ ਹੈ। ਉਹ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਕਮਾਈ 
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ਕੀਤਿਅ ਦਿਸ ਪੈਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਕਦੇ ਵੀ ਨਾਸਵਾਨ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਜਨਮ ਮਰਨ 
ਤੋਂ ਗੰਹਤ ਹੈ । ਸਦਾ ਉਸੇ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਰਹੋ, ਜੌ ਸਭਨਾਂ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ 
ਹੋਇਆਂ ਹੈ । ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਦੀ, ਜੋ ਜੈਮਦਾ ਤੇ ਮਰਦਾ ਹੈ, ਉਪਾਸਨਾ ਕਦੇ ਨਾ ਕਰੋ । 
ਓਹਨਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਦਾ ਜਨਮ ਨਿਹਫਲ ਹੀ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਜੌ ਆਪਣੇ ਮਾਲਕ ਹਰੀ 
ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸਮਝਦੇ ਤੇ ਆਪਣੀ ਬਿਰਤੀ ਦੂਜਿਆ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਅਮਰ 
ਦਾਸ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਿੰਨਾ ਡੈਡ ਦੇਵੇਗਾ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਏਕੋ _ਜਪਿ _ਏਕੋ _ਸਾਲਾਹਿ । 
ਏਕੁ ਸਿਮਰਿ ਏਕੋ ਮਨ ਆਹਿ ॥ 
ਏਕਸ ਕੇ ਗੁਨ ਗਾਉ ਅਨੰ” । 
[ ਮਨਿ ਤਨਿ ਜਾਪਿ ਏਕ ਭਗਵੈਤ । 
| ਏਕੋ ਏਕ _ ਏਕੁ _ਹਰਿ _ਆਂਪਿ। | 
ਪੂਰਨ ਪੂਰ ਰਹਿਓ ਪ੍ਰਭੂ _ਬਿਆਪਿ 
ਅਨਿਕ ਬਿਸਥਾਰ ਏਕ _ਤੇ ਭਏ । 
ਝੇਕੂ _ਅਰਾਧਿ _ਪਰਾਛਤ ਗਏ । 
ਮਨ ਤਨ ਅੰਤਿਰ ਛਕ ਪ੍ਰਭੂ ਰਾਤਾਂ । ॥ 
ਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ਨਾਨਕ ਇਕੁ ਜਾਤਾ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਮ: &, ਪੰਨਾ 289] | 
ਅਰਥਾਤ :--ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਸਦਾ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਦੇ ਰਹੋ 
ਤੇ ਉਸੇ ਦੀ ਹੀ ਸਿਫ਼ਤ-ਸਲਾਹ ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਰਹੋ । ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹੀ ਸਿਮਰਨ | 
ਕਰਦੇ ਰਹੋਂ ਤੇ ਉਸੇ ਦੀ ਹੀ ਤਾਂਘ ਆਪਣੇ ਮਨ ਵਿਚ ਰਖਦੇ ਰਹੋ । ਇੱਕੋ ਇਕ [ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਗੁਣਾ ਦੀ ਗਾਇਨ ਕਰਦੇ ਰਹੋਂ । ਇੱਕੋ ਇਕ ਭਗਵੈਤ ਦਾ ਤਨ ਤੇ ਮਨ | 
ਦੁਆਰਾ ਜਾਪ ਕਰਦੇ ਰਹੋ । ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਤੇ ਕੱਲਮ ਕੱਲਾ ਹੀ ਹੈ । | 
ਉਹ ਹਰ ਥਾਂ ਪਰਰੀ-ਪੂਰਣ ਹੈ, ਕੋਈ ਵੀ ਥਾਂ _ਉਸ ਤੋ ਖਾਲੀ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਅਨੇਕਾਂ | 
ਵਿਸਥਾਰ ਉਸੇ ਇੱਕੋ ਇਕ ਤੋ” ਹੀ ਹੋਏ ਹਨ। ਉਸ ਇੱਕੋ ਇਕ _ਦੀ ਅਰਾਧਨਾ 
ਕੀਤਿਆਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪਾਪ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਮੇਰਾ ਮਨ ਤੇ ਤਨ ਇੱਕੋ 
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ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਐਦਰ ਰੈਗਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਪੰਜਵੇ" ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 

ਫ਼ਰਮਾਉੱਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੈ” ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਜਾਣ 

ਰ ਲਿਆ ਹੈ । 

ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਵੇਦਾਂਤ ਮਤਿ ਦੇ ਕਲਪੇ 

ਦੁਗੜੇ (ਦੋ ਪ੍ਰਭੂਆਂ) ਦੇ ਵਿਚਾਰ _ਨੂੰ ਵੀ ਨਹੀ ਮੰਨਦੇ ਸਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 

ਅਨੁਸਾਰ ਕੋਈ ਵੀ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀ ਹੋਂ ਸਕਦਾ । ਉਹ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਤੇ ਕੱਲਮ 
ਕੱਲਾ ਹੀ ਹੈ । 


ਪਾਰਸੀ ਮਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਤਸੱਵਰ 
ਤੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਪਾਰਸੀ ਮਤਿ ਦੇ ਸਿੱਧਾਂਤ ਅਨੁਸਾਰ ਨੇਕੀ ਤੇ ਬਦੀ ਦੇ ਦੋ ਅੱਡ ਅੱਡ ਪ੍ਰਭੂ 
ਹਨ । ਨੇਕੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਯਜ਼ਦਾ” ਤੇ ਬਦੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ #ਅਹਿਰਮਨ'” ਦਾ ਨਾਂ 
ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰੰਸਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ 
ਨਾਭਾ ਨੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਅਰਰਮਨ--ਪਾਰਸੀ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬੁਰਾਈ ਦਾਂ ਦੇਵਤਾ । 
ਇਸ ਦੇ ਵਿਰੁਧ ਨੇਕੀ ਦਾ ਦੇਵਤਾ ਯਜ਼ਦਾਨ ਹੈ ।” 
[ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 98] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਏਹ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਵੀ ਨਹੀ ਮੰਨਦੇ ਸਨ 1 
ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਤਾਂ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਨੇਕੀ ਤੇ ਬਦੀ ਦੇ ਦੋ ਮਾਰਗ ॥ 
ਜ਼ਰੂਰ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਉਕਾਂ ਹੀ ਨਹੀ” ਕਿ ਏਂਹਨਾਂ ਦੌ ਮਾਰਗਾਂ ਦੇ 
ਪ੍ਰਭੂ ਵੀ ਦੋ ਹਨ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਸਪਸ਼ਟ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਏਕੋ ਹੁਕਮ ਵਰਤੋਂ ਸਭ ਕੋਈ । 
ਏਕਸੁ ਤੇ ਸਭ _ਓਪਤਿ ਹੋਈ । 
ਰਾਹ ਦੋਵ _ਖਸਮੁ ਏਕੋ ਜਾਣੁ । 
ਗੁਰ ਕੈ ਸਬਦਿ ਹੁਕਮੁ ਪਛਾਣੁ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 223] | 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਏਹੋਂ ਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਰ੍‌ 


116 


00910266.0/.264050.016/23/ (701) / ॥90-760ੁੰਰ£6(115.0): 


2. ੩ ਵਟ 


117 


ਵਿਚ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਹੀਂ; ਸਗੋਂ` ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ 'ਦਾਂ ਹੁਕਮ ਵਰਤ ਰਿਹਾ ਹੈ । 
ਕਿਸੇ ਦਾ ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਕਿ ਨੇਕੀ ਤੇ ਬਦੀ ਦੇ ਦੋ ਅੱਡੋ ਅਡਰੇ ਦੋ ਪ੍ਰਭੁ ਹਨ, ਠੀਕ 
ਵਿਚਾਰ ਨਹੀਂ ਕਹਾਂ ਸਕਦਾ, ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਾਂ ਫੇਰ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਦੋ 
੍ਰਭੂਆਂ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦਾ ਵਰਤਾਰਾ ਵਰਤਣਾ ਮੰਨਣਾ ਪਵੇਗਾ, ਜੌ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
“ਏਕੋ ਹੁਕਮ ਵਰੜੇ ਸਭ ਲੋਈ” ਦੇ ਉਲਟ ਹੋਣ ਸਦਕਾ ਠੀਕ ਸਿੱਧਾਂਤ ਨਹੀਂ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂ ਸਕਦਾ । ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਸਰਬਤ ਰਚਨਾ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਕੀਤੀ 
ਹੈ। ਹਾਂ, ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਨੇਕੀ ਤੇ ਬਦੀ ਦੇ ਦੌ ਮਾਰਗ ਜ਼ਰੂਰ ਹਨ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ 
ਇਹ ਭਾਵ ਉੱਕਾ ਹੀ ਨਹੀਂ” ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਵੀ ਦੋ ਹਨ । “ਖਸਮੁ ਏਕੋ ਜਾਣ” ਦੁਆਰਾਂ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਲੋਕਾਈ ਨੂੰ ਏਹੋ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । ਉਸਦੀ 
ਪਛਾਣ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂਦੁਆਰਾ ਸਹਿਜੇਂ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । ਹਾਂ ਨੇਕੀ ਤੇ ਬਦੀ ਦੇ ਦੋ 
ਮਾਰਗ ਜ਼ਰੂਰ ਹਨ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਾਡੀ ਇਸ ਪਾਸੇ ਵੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪ ਹੀ 
ਦੋਵੇਂ ਪਖ ਐਨ੍ਹੇਰਾ ਤੇ ਚਾਨਣ, ਅਰਥਾਤ ਐਮ੍ਰਿਤ ਤੇ ਜਹਿਰ-ਸਾਜੇ ਹਨ । ਇਹ ਨਹੀਂ 
ਕਿਐਨ੍ਹੇਰਾ ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਨੇ ਸਾਜਿਆ ਹੈ ਤੇ ਚਾਨਣਾ ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਦੁਆਰਾ ਹੋੱਦ ਵਿਚ 
ਆਇਆ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਜ਼ਹਿਰ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਇਕ ਹੋਰ ਹੈ ਤੇ ਐਮ੍ਰਿਤ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ 
ਹੋਰ ਨੇ ਬਣਾਇਆ ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਐਧੇਰਾ ਚਾਨਣੁ _ਆਪੇ ਕੀਆ । 
ਏਕੋ ਵਰਤੈ ਅਵਰੁ ਨਬੀਆਂ ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 1066 


ਬਿਖੁ ਅਮ੍ਰਿਤ ਕਰਤਾਰਿ ਉਪਾਏ । 
ਸੈਸਾਰ ਬਿਰਖ ਕਉ ਦੁਇ ਫਲ ਲਾਏ । 
ਆਪੇ ਕਰਤਾ ਕਰੇ ਕਰਾਏ । 
ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਤਿਸੈ ਖਵਾਏ । 
[ਬਸੈਤ ਮ: 3, ਪੰਨਾ 1172 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂਆਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਖੰਡਨ 
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ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਇਕਸੁ ਬਾਝਹੁ ਦੂਜਾ ਕੌ ਨਹੀ ।, 
ਕਿਸੁ ਅਗੈ ਕਰਹਿ ਪੁਕਾਰਾ ॥ 
[ਵਾਰ ਮਾਝ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 142 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋਂ ਇਕ ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀਂ” 
ਹੈ। ਅਸੀਂ ਕਿਸਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਪੁਕਾਰ ਕਰੀਏ £ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਸ ਬਾਰੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਤੁਝ ਬਿਨ ਅਵਰੁ ਨ ਕੌਈ ਮੇਰੇ ਪਿਆਰੇਂ 
ਤੁਝ ਬਿਨ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਇ ਹਰੇ । 
ਸਰਬੀ_ਰੈਗੀ ਰੂਪੀ ਤੂੰ ਹੈ 
ਤਿਸੁ ਬਖਸੇ ਜਿਸੁ ਨਦਰਿ ਕਰੇ ! 
[ਆਸਾਂ ਮ੧ 1, ਪੰਨਾ 386 
ਜਿਨਿ ਸਿਰਿ ਸਾਜੀ ਤਿਨਿ ਫੁਨਿ ਗੋਈ । 
ਤਿਸੁ ਬਿਨ ਅਵਰੁ ਨ ਦੂਜਾ ਕੋਂਈ ॥ 
[ਆਸਾ ਮ: 2, ਪੰਨਾ 955 


ਅਰਥਾਤ :-- 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੌਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਦਾ ਏਹੋ 
ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । ਉਸਦੇ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਰਲਾਂਕੇ 
ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣਾ ਠੀਕ ਸਿਧਾਂਤ ਨਹੀ" ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ | 
ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਈਂ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਅਤੇ | 
ਏਹੋ ਹੀ_ਪ੍ਰਚਾਰਿਆ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ _ਇਸ ਦਿਸਦੇ ਜਗਤ ਦਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ [ 
ਪਾਲਨਹਾਰ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂ ਆਪੋ ਕਰਤਾ ਤੇਰਾਂ ਕੀਆ ਸਭੁ ਹੋਇ । 
ਤੁਧੁ ਬਿਨ ਦੂਜਾ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਇ ॥ 
ਰਾ ਮ4/ ਪੰਨਾ 19 
ਆਸਾ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 365 
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ਅਰਥਾਤ :--- 
ਤੇਰੀ ਵਡਿਆਈ ਤੂਹੈ ਜਾਣਦਾ ਤੁਧੁ ਜੇਵਡੁ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਈ । 
ਤੁਧੁ ਜੇਵਡੁ ਹੋਰੂ ਸਰੀਕੁ ਹੋਵੈ ਤਾ ਆਖੀਐ ਤੁਧੁ ਜੇਵਡੁ ਤੂਹੈ ਹੋਈ । 
[ਵਾਰ ਬਿਹਾਗੜਾ ਮ: 4, ਪੰਨਾ 549 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਤੋਂ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਮੰਨਣ 
ਵਾਲੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਖੰਡਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਇਸ ਸੰਬੈਧ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿਤਰ ਸ਼ਬਦ 
ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਰਬੀ ਸਚਾ ਏਕ ਹੈ ਦੂਜਾ ਨਾਂ ਹੀ ਕੋਇ । 
ਤਾਕੀ ਸੇਵਾ ਸੋ ਕਰੇ ਜਾ ਕਉ ਨਦਰਿ ਕਰੇਇ 1 
ਤੁਧ ਬਾਝਹੁ ਪਿਆਰੇ ਕੇਵ ਰਹਾਂ । 
ਸਾ ਵਡਿਆਈ ਦੇਹਿ ਜਿਤੁ ਨਾਮਿ ਤੇਰੇ ਲਾਗਿ ਰਹਾ । 
ਦੂਜਾ ਨਾਹੀ ਕੋਇ ਜਿਸੁ ਆਗੈ ਪਿਆਰੇ ਜਾਇ ਕਹਾਂ । 
[ਧਿਨਾਸਰੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 960 
ਅਰਥਾਂਤ :--ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਇਕੋ ਇਕ ਸੱਚਾ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । ਉਸ ਤੌ 
ਛੁੱਟ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਜੋ ਲੋਕ ਦੋ ਪ੍ਰਭੂ ਮਿਥਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਵੱਡੀ ਭੁੱਲ ਵਿਚ 
ਹਨ । ਜਿਸ ਤੇ ਉਸ ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਮਿਹਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਊਹੋਂ ਹੀ ਉਸਦੀ ਚਾਕਰੀ 
ਵਿਚ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਹੇ ਮੇਰੇ ਪਿਆਰੇ ! ਮੈਂ ਤੇਰੇ ਬਿਨਾਂ ਕਿਵੇ” ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ 
ਕਰਾਂ । ਤੂੰ ਮੈਨੂੰ ਇਹ ਵਡਿਆਈ ਬਖਸ਼ ਕਿ ਮੈਂ ਤੇਰੇ ਨਾਲ ਹੀ ਜੁੜਿਆ ਰਹਾਂ । ਹੇ 
ਪਿਆਰੇ ! ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਭੂ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਮੈਂ` ਜਿਸ ਅੱਗੇ ਜਾ ਕੇ ਆਪਣੀ ਵਿਥਿਆ 
ਵਰਣਨ ਕਰ ਸਕਾਂ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਦੁਰੜੇ (ਦੋ ਪ੍ਰਭੂਆਂ) ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦਿਆਂ 
ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਏਕੋ ਏਕੁ ਕਹੈ ਸਭੁ ਕੋਈ 
ਹਉਮੈ ਗਰਬੁ` ਵਿਆਪੈ । 
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ਅੰਤਰਿ ਬਾਹਰਿ ਇਕੁ ਪਛਾਣੈ 

ਇਉ ਘਰੁ ਮਹਲੁ ਸਿਝਾਪੈ । 

ਪ੍ਰਭੁ ਠੇੜੈ ਹਰਿ ਦੂਰਿ ਨ ਜਾਣਹੁ 

ਏਕੋ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਸਬਾਈ । 

ਏਕੰਕਰੁ ਅਵਰੁ ਨਹੀਂ” ਦੂਜਾ 

ਨਾਨਕ ਏਕੂ ਸਮਾਈ ॥ 

[ਰਿਮਕਲੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 980 
ਅਰਥਾਤ :--ਇਹ ਗੱਲ ਮੂੰਹੋ" ਤਾਂ ਹਰ ਇਕ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋ ਇਕ ਹੈ । ਪਰ ਇਸਦੇ ਹੁੰਦਿਆਂ ਵੀ ਰਰ ਇਕ ਹਉਮੈ ਤੇ ਅਭਿਮਾਨ ਵਿਚ 
ਗਲਤਾਨ ਹੈ । ਜੇ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਅੰਦਰ ਤੇ ਬਾਰਰ ਪਛਾਣ ਲਿਆ ਜਾਏ, ਤਾਂ 
ਫਿਰ ਆਪਣੇ ਘਰ ਤੇ ਆਪਣੇ ਅੱਦਰ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਅਨੁਭਵ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ 
ਹਰ ਇਕ ਦੇ ਨੌੜੇ ਹੈ, ਉਸਨੂੰ ਦੂਰ ਨਾਂ ਸਮਝੋਂ । ਉਹੋ ਹੀ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਸਮਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਥਾਂ ਉਸ ਤੋਂ” ਖਾਲੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਕੇਵਲ ਇਕੋਂ ਇਕ 
ਹੀ ਹੈ । ਉਸਦੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਭਾਈਵਾਲ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਨਾਨਕ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ 
ਅੰਦਰ ਲੀਨ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਂਣੀ ਵਿਚ ਹੌਰ ਕਈ ੍ 

ਥਾਈ ਦੂਗੜੇ (ਦੋਂ ਪ੍ਰਭੂਆਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ) ਦਾ ਖੰਡਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਗੱਲ 
ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ, 
ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ ਮਾਰਨਹਾਰ ਇਕੋਂ ਇਕ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਹੈ । ਉਸੇ ਨੇ ਹੀ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ 
ਨਾਲ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ । ਉਸਦੇ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਰਲਾਉਣਾ, ਠੀਕ 
ਵਿਚਾਰ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 


ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ 
ਹੈਕਿ 
ਅਕਲ ਨਿਰੈਜਨ ਸਿਉ ਮਨੂ ਮਾਨਿਆ 
ਮਨ ਹੀ ਤੇ ਮਨੁ ਮੂਆਂ । 
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ਐਤਰਿ ਬਾਹਰਿ ਹਰਿ ਏਕੋ ਜਾਨਿਆ 
ਨਾਨਕ ਅਵਰੁ ਨ ਦੂਜਾ ॥ 
ਭੈਰਉ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1127 
ਅਰਥਾਤ :--ਮੇਰਾ ਮਨ ਕੁਲ ਰਹਿਤ ਤੇ ਪਵਿੱਤਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਜੁੜਕੇ ਪ੍ਰਸੈਨ 
ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ । ਹੁਣ ਮੇਰਾ ਮਨ ਮੇਰੇ ਮਨ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਮਰ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸਦੀ ਸਾਰੀ 
ਹਉਮੈ ਮਿਟ ਗਈ ਹੈ । ਮੈ ਅੰਦਰ ਤੇ ਬਾਹਰ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਹੀ ਜਾਣਦਾ ਹਾਂ 1 
ਹੈ ਨਾਨਕ ! ਕੋਈ ਹੌਰ ਦੂਜਾ ਪ੍ਰਭੂ ਨਹੀਂ ਹੈ। 

ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋ: ਸੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 

'ਜਰਤ੍ਰਸਤ ਵਾਂਗ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਰੱਬ ਦੇ ਦੌ ਭਾਗ ਨਹੀਂ` ਕੀਤੇ 
ਸਨ। ਇਕ ਨੇਕੀ ਦਾ ਮਾਲਕ ਅਹਿਰਜ਼ਮੁਦ ਤੇ ਦੂਜਾ ਬਦੀ ਦਾ ਮਾਲਕ 
ਅਹਿਰ ਮਨ । 

[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 138 
ਇਕ ਹੌਟ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਪਾਰਸੀ ਮਤਿ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ “- 

ਪਾਰਸੀ ਸਭ ਤੋਂ ਪੁਰਾਣਾ ਮਤਿ ਹੈ ਤੇ ਉਸਦਾ ਇਹ ਅਕੀਦਾ ਪੁਰਾਣਾ 
ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਤੇ ਮੈਨਿਆ ਚਲਾ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਾਕ ਅਗਨੀ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ 
ਯਜੁਦਾਨ ਦੀ ਪਿਆਰੀ ਉੱਮਤ ਹਨ ਅਤੇ ਹੋਰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਉਚੇਰੇ ਹਨ । 
ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕੁਲ ਅਭਿਮਾਨ ਇਹ ਆਗਿਆ ਹੀ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ ਕਿ ਉਹ ਕਿਸੇ 
ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਮਾਨ ਪਦਵੀ ਦੇਣ ।” 


[ਰਸਾਲਾ ਐਮ੍ਰਿਤ, ਐਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਵੇਬਰ 1036 

ਇਸ ਅਸਲੀਅਤ ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸੂਝਵਾਨ ਨੂੰ ਇਨਕਾਰ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨ੍ਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ 
ਅਗਨੀ ਆਦਿ ਯੋਗ ਨਹੀਂ' ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਆਪਦੇ ਵਿਚਾਰ ਕੂਲ-ਅਭਿਮਾਨ ਹੀ 
|ਕ ਹੈ । ਆਪਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਸੇ ਜਾਤਿ ਜਾਂ ਕੁਲ ਦਾ ਅਭਿਮਾਨ ਕਰਨਾਂ 
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ਲਾਭਦਾਇਕ ਸਿਧ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੇ ਕੇਹਾ ਸੋਹਣਾ ਸਿਂਧਤ 
ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਅਤਿ ਸ੍ਰੰਦਰ ਕੂਲੀਨ ਚਤੁਰ ਮੁਖਿ ਗਿਆਨੀ ਧਨਵੇਤ । 
ਮਿਰਤਕ ਕਹੀ ਅਹਿ ਨਾਨਕਾਂ ਜਿਹ ਪ੍ਰੀਤਿ ਨਹੀਂ ਭਗਵੈਤ । 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: 8, ਪੰਨਾ 258 
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ਦਹਿਰੀਅਤ (ਨਾਸਤਕਤਾ) 
ਤੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਇਸ ਜਗ ਵਿਚ ਅਜੇਹੇ ਲੌਕਾਂ ਦੀ ਵੀ ਘਟ ਗਿਠਤੀ ਨਹੀਂ” ਹੈ, ਜੌ ਸਿਰੇ 
ਤੋਂ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਇਨਕਾਰੀ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੀ ਰੋਂਦ ਦਾ ਇਨਕਾਰ ਅਗਿਆਨਤਾ ਦੇ ਜਗ ਦੀ ਇਕ ਯਾਦਗਾਰ ਹੈ । ਵਾਸਤਵ 
ਵਿਚ ਇਸ ਜਗ ਦਾ ਕੋਈ ਵੀ ਰਚਨਹਾਰ ਤੇ ਮਾਲਕ ਨਹੀਂ” ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਮਰਨ 
ਮਗਰੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਕਿਸੇ ਦੇ ਹਜੂਰ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਲਈ ਜਵਾਬ-ਦੇਹ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਚਾਰਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 

'ਕੋਈ ਅਗਲੀ ਦੁਨੀਆ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਮਰਨ ਤੋਂ ਮਗਰੋ" ਸਭ ਕੁਝ ਸਮਾਪਤ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਨਰਕ ਨਹੀਂ', ਨਾਂ ਕੌਈ ਸਵਰਗ ਹੀ ਹੈ ।” 

(ਮਰਨ ਤੋਂ' ਪਿਛੋਂ, ਪੰਨਾ 7 

ਭਾਰਤ ਵਿਚ ਦੇਵ ਸਮਾਜ ਨਾਂ ਦਾਂ ਇਕ ਮਤਿ ਨਾਸਤਕ ਮਤਿ ਹੈ । ਇਸ 

ਬਾਰੇ ਜਾਣ-ਪਛਾਣ ਕਰਾਉ'ਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਅਕਾਲ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਸਾਬਕ ਜਥੇਦਾਰ ਸਿੰਘ 
ਸਾਹਿਬ ਗਿਆਨੀ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 

'ਦੇਵ ਸਮਾਜ ਇਕ ਨਵੀਨ ਨਾਸਤਕ ਮੇਤ ਹੈ ।... ਦੇਵ ਮਮਾਜ 
ਦਾ ਗਰੰਥ ਪੰਡਤ ਅਗਨੀ_ਹੌਤਰੀ ਦਾ ਦੇਵ ਸ਼ਾਸਤਰ ਹੈ । ਇਸ ਵਿਚ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ 'ਨੇਚਰ ਦੇ ਅਧਾਰ ਤੇ ਜੋ ਸਹੀ ਗਿਆਨ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹੀ ਧਰਮ ਦਾ ਸੱਚਾ ਗਿਆਨ ਹੈ।” 

[ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ, ਪੰਨਾ 472 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
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'ਸ਼ਾਂਖ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇਵ ਸਮਾਜ ਵੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਮਾਦੇ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਤੋਂ 
ਮੰਨਦਾ ਹੈਂ । ਨੇਚਰ (0460੬) ਕੀ ਹੈ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ :--ਜੜ੍ਹ 
(ਮਾਦੇ) ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਤੋਂ ਮਿਲਕੇ ਸਭ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿੱਕੇ ਵੱਡੇ ਜਾਨ ਤੇ ਬੇਜਾਨ 
ਵਜੂਦਾਂ ਨੂੰ ਰੱਖਣ ਵਾਲੀ ਹਸਤੀ ਦਾ ਨਾਂ ਨੇਚਰ ਹੈ ।” 

“ਜੜ੍ਹ-ਚੇਂਤਨ ਰਾਹੀਂ ਬਣੇ ਹੋਏ ਰੂਪ ਬਦਲਣਹਾਰ ਹਨ । ਓਹ 
ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ ਨਾਲ ਬਦਲਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਕੋਈ ਹੌਰ ਹਸਤੀ ਓਹਨਾਂ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰੀਵਰਤਨ ਨਹੀਂ” ਕਰਦੀ । ਨੋਚਰ ਹੀ ਜੀਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਪਰਗਟ ਤੇ ਲੋਪ 
ਕਰਦੀ ਹੈ । ਇਸ ਤਬਦੀਲੀ ਨਾਲ ਉਸਦੀ ਮਿਣਤੀ ਵਿਚ ਕੋਈ ਘਾਟਾ-- 

, ਵਾਧਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ । ਇਹ ਅਨਾਦੀ ਹੈ ।” 
[ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ, ਪੁੰਨਾ 478 
ਪੁਰਾਤਨ ਮਜ਼ਹਬਾਂ ਤੇ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਆਗੂਆਂ ਬਾਰੇ ਵੀ ਦੇਵ-ਸਮਾਜ ਦੇ ਕੋਈ 

ਚੰਗੇ ਵਿਚਾਰ ਨਹੀਂ” ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਸਿੰਘ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 

“ਪੁਰਾਤਨ ਮਜ਼ਬਾਂ ਦੇ ਆਗੂ ਸੱਚੀ ਦੇਵ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਤੱ ਖਾਲੀ ਸਨ। 
ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਦੇਵ ਤੇਜ ਤੇ ਦੇਵ ਜੋਤੀ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਨਾਂ ਹੌਣ ਕਰਕੇ ਓਹਨਾਂ ਨੂ 
ਸਹੀ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਸੀ ।” ੧ 

[ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ, ਪੁੰਨਾ 473 
ਨਰਕ--ਸਵਰਗ ਬਾਰੇ ਦੇਵ ਸਮਾਜ ਨੋ ਇਹ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ :-- 

“ਸਵਰਗ ਨਰਕ ਕੇਂਈ ਨਹੀ”, ਇਹ ਝੂਠੀਆਂ ਗੱਪਾਂ ਹਨ।” 

ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਧਾਰਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ, ਪੰਨਾ 479 

ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ ਦਹਿਰੀਏ ਜਾਂ ਨਾਸਤਕ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰੀ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਦੇ 

ਨਾਲ ਹੀ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਨਰਕ--ਸਵਰਗ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਝੂਠੀਆਂ 

ਗੱਪਾਂ ਹੀ ਹਨ, ਅਸਲੀਅਤ ਨਾਲ ਇਸਦਾ ਕੋਈ ਵਸਤਾ ਨਹੀਂ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਗਹੁ ਨਾਲ ਪਾਠ ਕਰਨ ਵਾਲੋ ਜਾਣਦੇ । 
ਹਨ ਕਿ ਆਪ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਦੇ ਇਕਰਾਰੀ ਸਨ 1 ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਹਰੇਕ ਛੋਟੀ ਵੱਡੀ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਹੈ। ਉਸਨੇ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਹਚਨਾਂ ਰਚਾਈ ਹੈ । ਇਸਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਨਰਕ ਸਵਰਗ ਦੀ ਰੋਂਦ ਵੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ । ਨਰਕ ਨੂੰ ਪਾਪੀਆਂ 
ਤੇ ਦੁਰਾਚਾਰੀਆਂ ਦਾ ਟਿਕਾਂਣਾ ਤੇ ਸਵਰਗ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਧਰਮੀਆਂ ਤੇ ਸਦਾਚਾਰੀਆਂ 
ਨਾਲ ਦੱਸਿਆਂ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਾਮੁ ਵਿਸਾਰਿ ਦੋਖ ਦੂਖ ਸਹੀਐ । 
ਹੁਕਮੁ ਭਇਆ ਚਲਣਾ ਕਿਉ ਰਹੀਐ । 
ਨਰਕ ਕੂਪ ਮਹਿ ਗੌਤੇ ਖਾਵੈ 
ਜਿਉਂ ਜਲ ਤੇ ਬਾਹਰਿ ਮੀਨਾ ਹੈ । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1028 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਓਥੈ ਸਚੋਂ ਹੀ ਸਚ ਨਿਬੜੈ ਚੁਣਿ ਵਖਿ ਕਢੇ ਜਯ ਮਾਲਿਆ । 
ਥਾਉ ਨ ਪਾਂਇਨਿ ਕੂੜਿਆਰ ਮੁਹ ਕਾਲੈ ਦੌਜਕਿ ਚਾਲਿਆ । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 463 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਰਕ ਘੋਰੂ ਬਹੁ ਦੁਖ ਘਣੇ ਆਕਿਰਤ ਘਣਾ ਕਾ ਥਾਨੁ । 
ਤਿਨਿ ਪ੍ਰਭਿ ਮਾਰੇ _ਨਾਨੁਕਾ ਹੋਇ ਹੋਇ ਮੁਏ ਹਰਾਮ ॥ 
[ਵਾਰ ਗਉੜੀ. ਸ: ਮ: 5, ਪੰਨਾ 315 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਜੇਕਰੁ _ਗਹਹਿ ਪਿਆਰੜੇ ਤੁਧੁ _ਨ_ਛੌਡਾ ਮੂਲਿ । 
ਹਰਿ ਛੋਡਨਿ ਸੇ ਦਰਜਨਾ ਪੜਹਿ ਦੌਜਕ ਕੈ ਸੂਲਿ । 
[ਵਾਰ ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 322 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਉਕਤ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਨਰਕ ਦੀ ਹੋਦ ਸਪਸ਼ਟ 
ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਇਨਕਾਰੀ, ਕੂੜਿਆਰ ਤੇ 
ਅਕਿਰਤੁਘਣ ਲੋਕਾਂ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । 


ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਵਰਗ ਜਾਂ ਬਹਿਸ਼ਤ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਗਏ 
ਹਨ ਕਿ:-- 
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ਗਾਵਨਿ ਤੁਧ ਨੌ ਮੋਹਣੀਆਂ ਮਨੁ _ਮੋਹਨਿ 
ਸੁਰਗਾਂ ਮਛੁ ਪਇਆਲੇ । 1 
[ਜਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 6 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਰਾਹ ਦਸਾਇ _ਓਥੈ ਕੋ 'ਜਾਇ । 
ਕਰਣੀ ਬਾਝਹੁ ਭਿਸਤ ਨ ਪਾਇ ।। 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 1 , ਪੰਨਾ 982 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸ਼ੁਰਗ ਪਇਆਲ _ਮਿਰਤ ਭੂਅ ਮੰਡਲ 
ਸਰਬ ਸਮਾਨ ਏਕੈ ਓਹੀ ॥ 
[ਗਉਤੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 207 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਪੀਰ ਪਛਾਣੈ ਭਿਸਤੀ ਸੋਈ 
ਅਜਰਾਂਈਲ ਨ ਦੌਜ ਠਰਾਂ । 
(ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1084 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਹਾਰਾਜ ਜੀ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਸਾਡੀ ਇਸ 
ਗੱਲ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਜਿੱਥੇ ਨਾਸਤਕਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਨਰਕ-- 
ਸਵਰਗ ਜਾਂ ਦੋਜ਼ਖ--ਬਹਿਸ਼ਤ ਨਿਰੋਲ ਗੱਪਾਂ ਹਨ, ਉਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਅਟੱਲ ਸਚਾਈ ਹਨ । ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਨਰਕ--ਸਵਰਗ ਭੌਗਣਾ ਪਵੇਗਾ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਮਲਾਂ ਪਿੱਛੇ ਹੈ ਦੌਜਕ ਭਿਸ਼ਤ ਵਿਚਾਰ ॥ 
[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ ਪੰਨਾ 270 


ਅਰਥਾਤ :-- 
'ਭਿਸਤ ਦੋਜਕ ਸਭ ਨੂੰ ਕਰਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ।” 
[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ ਪੰਨਾ 282 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ _ਕਹਿਰੀਆਂ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ 
ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 


0006266 000/36-909/0614/0;50/ 0169:280ੰ 


127 


ਕਹਿਰੀਏ ਹਨ ਗੁਮਰਾਹ ਜੋ ਜਾਨਨ ਨਾਹੀ ਅੱਲਾਹ । 
ਫਿਟਿਆ ਦੁਧ ਨ ਕੈਮ ਕਿਸ ਰੌਗਨ ਹਥ ਨ ਆਹ । 


ਜੇ ਸੋ ਵਰ੍ਹਿਆ ਰਿੜਕੀਏ ਸੜ ਸੁਕ ਮੁਢੇ“ ਜਾਇ । 
ਨਾਨਕ ਆਖੇ ਸੁਣ ਪੀਰ ਜੀ ਬਾਝ ਸਚ _ਗੁਮਰਾਹਿ । 
[ਜਨਮ ਸਾਥੀ ਭਾਂ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 186 
ਅਰਥਾਤ :--ਕਹਿਰੀਏ ਜਾਂ ਨਾਸਤਕ ਜੋ ਸਿਰੇ ਤੋਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਇਨਕਾਰੀ ਹਨ, ਵੱਡੇ ਕੁਰਾਹੀਏ ਤੇ ਗੁਮਰਾਹ ਹਨ । ਉਹ ਫਿਟਿਆ ਹੋਇਆ ਦੁਧ 
ਰਿੜਕ ਰਹੇ ਹਨ । ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਮੱਖਣ ਜਾਂ ਘਿਉ ਹੱਥ ਨਹੀ' ਲਗ ਸਕੇਗਾ; 
ਭਾਵੇ' ਸੌ ਸਾਲ ਵੀ ਰਿੜਕਦੇ ਕਿਉ” ਨਾ ਰਹਿਣ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਸੱਚੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਗ੍ਰਮਰਾਹ ਹਨ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ 
ਬੇਮੁਖ ਲੋਕਾਂ ਬਾਰੇ ਜੋ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਤ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਓਹ ਬਿਲਕੁਲ ਸਪਸ਼ਟ ਹਨ; 
ਓਹਨਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿਧ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਇਨਕਾਰੀਆਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਸਫਲ 
ਨਹੀਂ ਰੋ ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਨਾ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਹਲਭ ਪਲਤ ਹੀ ਸੁਧਰ ਸਕਦੇ ਹ । ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਗਲੀ ਰੈਣ ਸੋਵਤ ਗਲਿ ਫਾਹੀ 
ਦਿਨਸੁ _ਜੇਜਾਲਿ ਗਵਾਇਆ _। 
ਖਿਨੁ ਪਲੁ ਘੜੀ ਨਹੀਂ ਪ੍ਰਭੁ ਜਾਨਿਆ 
ਜਿਨਿ ਇਹੁ ਜਗਤੁ ਉਪਾਇਆ । 
ਮਨ ਰੇ ਕਿਉ ਛੂਟਸਿ ਦੁਖੁ ਭਾਰੀ । 
ਰ੍ ਕਿਆ ਲੈ ਆਵਸਿ ਕਿਆ ਲੈ _ਜਾਵਸਿ 
ਰਾਮ ਜਪਹੁ __ ਗੁਣਕਾਰੀ _। 
ਉਧਉ _ਕਵਲੁ ਮਨਮੁਖ ਮਤਿ ਹੌਛੀ 
ਮਨਿ _ਔਧੈ ਸਿਰਿ _ ਧੈਧਾ। 


ਕਾਲ ਬਿਕਾਲੁ ਸ਼ਦਾ _ਸਿਰਿ ਤੇਰੇ 
ਬਿਨ _ਨਾਵੈ __ਗਲਿ _ਫੰਧਾ । 
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ਖੋਇਓ ਮੂਲੁ ਲਾਭੁ ਕਹ _ਪਾਵਸਿ 

ਦੁਰਮਤਿ __ਗਿਆਨ _ ਵਿਹੂਣੇ । 

ਸਬਦੁ _ਬੀਚਾਰਿ ਰਾਮ ਰਸੁ ਚਾਖਿਆ 

ਨਾਨਕ ਸਾਚਿ ਪਤੀਣੇ । 
ਭੈਰਉ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1126] 
ਅਰਥਾਤ :--ਜੋ ਲੋਕ ਸਾਰੀ ਰਾਂਤ ਸੈਂ ਕੇ ਤੇ ਆਪਣੇ ਕੰਮਾਂ ਧੰਧਿਆਂ ਵਿਚ 
ਬਿਤਾ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਓਹ ਇਕ ਪਲ ਵੀ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਨੂੰ 
ਜਾਣਨ-ਪਛਾਣਨ ਵਲ ਨਹੀਂ ਲਾਉਂਦੇ, ਜਿਸ ਨੇ ਇਹ ਜਗਤ ਸਾਜਿਆ ਹੈ । ਰੇ 
ਜੇਰੇ ਮਨ ! ਇਹ ਸਦਾ ਚੌਤੇ ਰੱਖ ਕਿ ਓਹ ਵੱਡੇ ਕਸ਼ਟ ਤੋਂ` ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ, ਇੱਕ ਨਾਂ ਇਕ ਦਿਨ _ਉਹ ਵੱਡਾ ਕਸ਼ਟ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਆਂ 
ਦਬੋਚੇਗਾ । ਓਹ ਇਹ ਨਹੀਂ ਸੋਚਦੇ ਕਿ ਓਹ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਕੀ 
ਲੈ ਕੇ ਅਏ ਸਨ? ਤੇ ਕੀ ਲੈ ਕੇ ਜਾਣਗੇ £ ਸਾਜਨਹਾਰ ੍ਰੰਭੂ ਦਾ ਨਾਂ ਸਦਾ ਹੀ [ 
ਜਪਦੇ ਰਹੇਂ, ਏਹੋ ਹੀ ਗੱਲ ਵੱਡੀ ਗੁਣਕਾਰੀ ਸਿਧ ਹੋਵੇਗੀ। ਮਨਮੁਖਾਂ ਦਾ ਮਨ 
ਉਲਟਾ ਹੈ, ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਮਤਿ ਵੀ ਹੋਡੀ ਹੈ, ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਅੰਨ੍ਹਾ ਮਨ ਸੰਸਾਰੀ 
ਧੰਧਿਆਂ ਵਿਚ ਹੀ ਖੱਚਿਤ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਕਾਲ ਤੇ ਬਿਕਾਂਲ ਸਦਾਂ ਹੀ ਓਹਨਾਂ ਦੇ 
ਸਿਰ ਤੇ ਸੁਆਰ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਨਾਂਮ ਤੋਂ` ਬਿਨਾਂ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਧੌਣ ਫਾਹੀ ਵਿਚ ਫਸ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਬਿਹੂਣੇ ਤੇ ਖੋਟੀ ਮਤ ਵਾਲੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣਾ ਮਨ ਵੀ ਗੁਆ 
ਬੈਠਦੇ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਲਾਭ ਨਹੀਂ ਪੁਜ ਸਕਦਾ । ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ 
ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਣੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਅੰਮਿਤ੍ (ਰਾਮ ਰਸ) ਨੂੰ ਪਾਨ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਤੇ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਫਿਰ ਉਹ ਸੱਚ ਨਾਲ ਪ੍ਰਨ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 

ਰਾਮ ਨਾਮ ਬਿਨੁ ਬਿਰਥੇ ਜਗਿ ਜਨਮਾਂ । 
ਬਿਖੁ ਖਾਵੈ _ ਬਿਖੁ _ਬੋਲੀ _ ਬੋਲੈ [ 
ਬਿਨ _ਨਾਂਵੈ `ਨਿਹਫਲੁ ਮਰਿ ਭ੍ਰਮਨਾਂ । ਚ 
[ਭੈਰਉ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 17271 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਨਕਾਰ ਕੀਤਿਆਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾ ਜਗ ਤੇ ਜਨਮ ਧਾਰਨ 
ਕਰਨਾਂ ਹੀ ਬਿਰਥਾ ਹੋ_ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਫੇਰ ਉਸ ਦਾ ਖਾਣਾ ਪੀਣਾ ਜ਼ਹਿਰ ਦਾ ਰੂਪ [ 
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ਧਾਰਨ ਕਰ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੇ ਬੋਲ ਵੀ ਜ਼ਹਿਰ ਭਰੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਉਸ 
ਦਾ ਜਨਮ ਨਿਹਫੁਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ _ਭਟਕਣਾਂ ਕਦੇ ਮੁਕਦੀ ਹੀ ਨਹੀ" । 
ਮੁਕਤੀ ਜਾਂ ਸਫ਼ਲਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇਂ ਪਾਲਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਧਾਰਨ ਕਰਨਾਂ ਵੱਡਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਜੌ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਨੂੰ ਨਹੀ” ਮੰਨਦੇ, ਓਹ ਮੂਰਖਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਹਨ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਨਾਂ ਜਾਣਾ ਮੂਰਖੁ ਹੈ ਕੋਈ ਨਾ ਜਾਣਾ ਸਿਆਣਾ । 

ਸਦਾ ਸਾਹਿਬ ਕੈ ਰੰਗੇ ਰਾਤਾ ਅਨਦਿਨੁ ਨਾਮੁ ਵਖਾਣਾ । 

ਬਾਬਾ _ਮੂਮਖੁ _ਹਾ ਨਾਵੈ ਬਲਿ _ਜਾਉ। 

ਤੂ ਕਰਤਾ ਤੂ ਦਾਨਾ ਬੀਨਾ ਤੇਰੈ ਨਾਮਿ ਤਰਾਉ । 

ਮੂਰਖ ਸਿਆਣਾ ਏਕੁ ਹੈ ਏਕ ਜੋਤਿ ਦੁਇ ਨਾਉ । 

ਮੂਰਖਾ ਸਿਰਿ ਮੂਰਖ ਹੈ ਜਿ ਮੰਨੇ ਨਾਹੀ ਨਾਉ ॥ 
[ਸਾਰੂ ਸ:1, ਪੰਨਾਂ 1015] 
ਅਰਥਾਤ :--ਮੈਂ` ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ” ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਮੂਰਖ ਨਹੀ” ਸਮਝਦਾ ਤੇ 
ਨਾ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸਿਆਣਾ ਹੀ ਜਾਣਦਾ ਹਾਂ । ਸੈ ਸਦਾ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਰੰਗ 
ਵਿਚ ਰਤਿਆ ਹੋਇਆਂ ਹਾਂ ਅਤੇ ਦਿਨ ਰਾਂਤ ਉਸ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹਾਂ । ਹੇ ਮੇਰੇ ਪਿਤਾ ਜੀਉ ! ਮੈ' ਮੂਰਖ ਹਾਂ ਤੇ ਸਦਾ ਤੇਰੇ ਨਾਮ ਉੱਤੋਂ ਵਾਰਨੇ ਜਾਂਦਾ 


ਹਾਂ । ਤੂੰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਹੈ” ਅਤੇ ਤੂੰ ਹੀ ਸਿਆਣਾ ਤੇ ਵੱਡਾ ਦੂਰ ਅੰਦੇਸ਼ ਹੈ । ਮੋਰਾ 
ਤੋਰੇ ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ ਦੀ ਪਾਰ ਉਤਾਰਾ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਤਾਂ ਮੂਰਖ ਤੇ 
ਸਿਆਣਾ ਇਕ ਸਮਾਨ ਹੀ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਇੱਕੋ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਜੌਤ 
ਹੈ। ਹਾਂ, ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਦੋ ਅੱਡੋਂ ਅੱਡਰੇ ਨਾਂ ਜ਼ਰੂਰ ਹਨ । ਪਰ ਉਰ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਮੂਰਖਾਂ ਦਾਂ ਸਰਦਾਰ ਹੈ, ਜੋ ਆਪਣੇਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਤੂ ਨੂੰ ਨਹੀ ਮੰਨਦਾ ਅਤੇ ਉਸ 
ਦਾ ਇਨਕਾਂਰ ਕਰਦਾਂ ਹੈ । 
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ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖ ਲੋਕਾਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ 


ਕੂੜਿ ਮੁਠੀ _ਠਗੀ__ਠਗਵਾੜੀ । 
ਜਿਉ _ਵਾੜੀ ਓਜਾੜਿ _ਉਜਾੜੀ । 
ਨਾਮ ਬਿਨਾ ਕਿਛੁ ਸਾਦਿ ਨ ਲਾਗੈ 
ਹਰਿ ਬਿਸਰਿਐੰ ਦੂਖੁ ਪਾਈ ਹੇ ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1024] 


ਅਰਥਾਤ :--ਝੂਠਿਆਂ ਨੂੰ ਠਗਾਂ ਨੇ ਲੁਟ ਪਟ ਲਿਆ ਹੈ । ਓਹਨਾਂ ਦਾ 
ਈਸ਼ਵਰੀ ਬਾਗ ਉਜਾੜ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਉੱਜੜ ਪੁੱਜੜ ਗਿਆ 
ਹੈ । ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਮ ਤੌਂ ਬਿਨਾਂ ਕੁਝ _ਵੀ ਸੁਆਦ ਨਹੀਂ ਆਉਦਾ । 
ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਵਿਸਾਰ ਕੇ ਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਬੇਮੁੱਖ ਹੋਂ ਕੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਵੱਡੇ ਕਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਫਸਣਾ 
ਪੈਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਇਨਕਾਰ ਨੂੰ ਵੱਡੇ ਦੁੱਖਾਂ ਤੇ ਕਸ਼ਟਾਂ ਦਾ 
ਕਾਰਨ ਦੰਸਿਆਂ ਗਿਆਂ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਦਹਿਰੀਅਤ ਵੱਡੇ 
ਉਜਾੜਿਆਂ ਦਾ ਸਬਬ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜਿਥੈ ਨਾਮੁ ਜਪੀਐ ਪ੍ਰਭੂ ਪਿਆਰੇ । 
ਸੇ ਅਸਥਾਨ ਸੋਇਨ ਚਉਬਾਰੇ । 
ਜਿਥੈ ਨਾਮੁ ਨ ਜਪੀਐ ਮੇਰੇ ਗੋਇਦਾ 
ਸੇਈ _ਨਗਰ _ਉਜਾੜੀ _ਜੀਊ ॥ 
[ਮਾਝ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 108] 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- ਰ੍‌ 
ਪਰਮੇਸ਼ਰ ਤੇ _ਭੁਲਿਆਂ ਵਿਆਪਣ ਸਭੇ ਰੌਗ । [ 
ਵੇਮੁਖ ਹੋਏ ਰਾਮ ਤੇ ਲਗਉ ਜਨਮ ਵਿਜੋਗ । [ 
ਖਿਨ ਮਹਿ ਕਉੜੇ ਹੋਇ ਗਏ ਜਿਤੜੇ ਮਾਇਆ ਭੋਗ । 
[ਸਿਝ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 184] | 
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ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਨਕਾਰ ਕਰਨ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਣੀ ਵੱਡੇ ਰੋਗਾਂ 
ਤੇ ਕਸ਼ਟਾਂ ਵਿਚ ਫਸ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਦੁੱਖਾਂ ਵਿਚ ਹੀ 
ਬੀਤਦਾ ਹੈ; ਸਗੋ" ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਮਾਇਆ ਦੇ ਸਾਰੇ ਭੋਗ ਵੀ ਓਹਨਾਂ ਲਈ ਕੌੜੇ ਜ਼ਹਿਰ 
ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਅਰਥਾਤ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਸੁੱਖ ਦੇ ਸਾਧਨ ਵੀ ਓਹਨਾਂ ਲਈ ਮਾਰੂ ਬਣ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ 1 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 


"ਵੀ? ੫੯ 2੯₹%- 4 ੧੬ 
2੬09000. 6 


ਨ”੭ 
ਚ ੧੧, 


ਅਰਥਤ :--ਹੇ ਲੌਂਕੋ ! ਤੁਸੀਂ ਆਪਣੇ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਕਿਵੇ” 
ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹੋ; ਹਾਲਾਂਕਿ ਤੁਸੀਂ ਨਿਰਜੀਵ ਸੀ, ਉਸ ਨੇ ਤਹਾਨੂੰ ਜੀਵਨ 
ਦਿੱਤਾ । ਉਹ ਤ੍ਹਾਨੂੰ ਫਿਰ ਮਾਰੇਗਾ ਤੇ ਫੇਰ ਸੂਰਜੀਤ ਕਰੇਗਾ । ਇਸ ਤੱ“ ਮਗਰੋ“ 
ਤੁਸੀਂ ਉਸ ਦੇ ਹਜੂਰ ਹੀ ਪਰਤਾਏ ਜਾਉਗੇ--ਸੌ ਓਹਨਾਂ ਲੋਕਾਂ ਤੇ ਵੱਡਾ ਸ਼ੌਕ ਹੈ, 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦਿਲ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਵੱਡਾ ਭਾਰੂ ਸਮਝਦੇ ਹਨ । ਉਰ ਸਪਸ਼ਟ 
ਕੁਰਾਹੀਏ ਹਨ । 
ਸਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ 
ਦੇਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ 
ਜੇ ਪਰਭੂ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਫਿਰ ਲੋਕਾਈ ਕੋਲ ਸਦਾਚਾਰ ਜਾਂ 
ਹਰਾਮ ਹਲਾਲ ਦੀ ਕੋਈ ਪਸਵਟੀ ਨਹੀਂ ਰਹੇਗੀ ਤੇ ਮਨੁੱਖਾ-ਜੀਵਨ ਪਸ਼ੂਆਂ ਦੀ 
ਪਧਰ ਤੇ ਆਂ ਜਾਏਗਾ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ >- 
ਕਾਮੁ ਕ੍ਰੇਂਧ ਬਿਖੁ ਬਜਰ ਭਾਰੂ । 
ਨਾਮ ਇਨਾਂ ਕੈਸੇ ਗੁਨ ਚਾਰੂ । 
(ਬਸੋਤ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1187] 
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ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਭੂਲ ਚੂਕ ਤੇਰੈ ਦਰਬਾਰਿ । 
ਨਾਮ ਬਿਨਾਂ ਕੈਸੇ ਆਚਾਰ । 
ਪ੍ਰਿਭਾਤੀ, ਮ: 1, 1330] 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਨਕਾਰ ਕੀਤਿਆਂ ਲੋਕਾਂ ਕੌਲ ਸਦਾਚਾਰ ਜਾਂ 
ਦੁਰਾਚਾਰ ਲਈ ਕੋਈ ਘਸਵਟੀ ਨਹੀ” ਰਹੇਗੀ । ਫਿਰ ਨਾ ਕਿਸੇ ਗੱਲ ਨੂੰ ਅਚਾਰ 
ਨਾ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਦਰਾਚਾਰ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ_ਸਕੇਗਾਂ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰਾਮ-ਹਲਾਲ ਤੇ 
ਯੋਜ-ਅਯੋਗ ਦੀ ਵੀ ਲੌਕਾਂ ਕੌਲ ਕੋਈ ਘਸਵਟੀ ਨਹੀਂ ਰਹੇਗੀ ਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖਾ 
ਜੀਵਨ ਪਸ਼ੂਆਂ ਦੀ ਪਧਰ ਤੂੰ ਪੁਜ ਜਾਏਗਾ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ 
ਹਨ ਕਿ -- 

“ਅਸੀ” ਰੱਬ ਨੂੰ ਸਿਰਫ਼ ਤਜਰਬਾ, ਦਲੀਲ ਤੇ ਪੜਤਾਲ ਰਾਹੀ” 
ਨਹੀਂ ਜਾਣ ਸਕਦੇ । ਰੱਬ ਇਕ ਐਸਾ ਭੇਤ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਇੰਦਰੀਆਂ ਰਾਹੀ” 
ਕੋਈ ਸਬੂਤ ਨਹੀਂ ਮਿਲ ਸਕਦਾ । ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹਰ ਵੇਲੋਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੀ 
ਲੌੜ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਲੌੜ ਹੀ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਬੂਤ ਹੈ । ਪਰਮਾਤਮਾ 
ਨੂੰ ਨਾ ਮੱਨਣ ਨਾਂਲ ਸਾਰੀ ਸਭਿਅਤਾ ਨੂੰ ਖਤਰਾ ਹੈ; ਕਿਉਕਿ ਸਭਿਅਤਾ 
ਦਾ ਅਧਾਰ ਨਿਰੀ ਪਦਾਰਥਕ ਉੱਨਤੀ ਨਹੀ, ਬਲਕਿ ਆਤਮਕ ਜਤਨ, 
ਸ੍ਰੋ ਕਾਬੂ ਅਤੇ ਸਹਯੋਗ ਹਨ। ਇਹ ਸਭ ਚੀਜ਼ਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਯਕੀਨ 
ਵਿਚੋਂ” ਪੈਂਦਾ ਟੁੰਦੀਆਂ ਹਨ । ਅਜ ਦੀ ਸਾਇੰਸ ਤਦ ਹੀ ਸਾਡੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜੇ ਅਸੀ ਹਮੇਸਾ ਰੱਬ ਨੂੰ ਮੁਖ _ਰਖੀਏ । ਸਾਰੀ ਸਾਇੰਸ 
ਦੋ ਪਿੱਛੇ ਜੌ ਭੇਤ ਛੁਪਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਹੀ ਰੱਬ ਹੈ ਜੋ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਨਾਲੋ” 
ਛੋਟਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਰੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਲਾਲੋ ਵਡਾ ਹੈ ।” 

[ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਪੰਨਾਂ 3] 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਦਹਿਰੀਅਤ ਜਾਂ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਤੌ ਇਨਕਾਰ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਸਾਂਡੀ ਸੱਭਿਤਾ ਤੇ ਸਦਾਚਾਰ ਲਈ 
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1ਰੋਰੇ 


ਇਕ ਮਹਾਨ ਜ਼ਹਿਰ ਹੈ । ਜੇ ਇਸ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖ _ਜਾਂਤੀ ਅਪਣਾ ਲਏ, 
ਤਾਂ ਫਿਰ ਉਸ ਕੌਲ ਸਦਾਚਾਰ ਤੇ ਦੁਰਾਚਾਰ ਦੀ ਪਰਖ ਲਈ ਕੇਂਈ ਘਸਵਟੀ ਨਹੀਂ” 
ਰਹੇਗੀ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਫੇਰ ਕਿਸੋਂ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਹਰਾਮ ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਹਲਾਲ ਕਿਹਾਂ ਜਾ 
ਸਕੇਗਾ । ਸੋ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਦਹਿਰੀਅਤ ਜਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਬੇਮੁਖਤਾ 
ਵੱਡੇ ਕਸਟਾਂ, ਬੁਰਾਈਆਂ ਤੇ ਬਦ ਅਖਲਾਕੀਆਂ_ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ; ਇਸ ਲਈ ਸਾਰੀ 
ਮਨੁੱਖ ਜਾਤੀ ਨੂੰ ਸਦਾ ਹੀ ਇਸ ਤੋ” ਬਚਦੇ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਨਹੀਂ ਰੀ 


ਸਾਡਾ ਸਾਰਾ ਸਮਾਜ ਹੀ ਉਥਲ ਪੁਥਲ ਹੋ ਜਾਏਗਾ । 
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ਦੂਜਾ ਭਾਗ 
ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕੂ ਦਾ ਤਸੱਵਰ 
ਤੇ 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


0/0/£3/ 70130) / #9:08.ਮੂੱ 


ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਤਸੱਵਰ 
ਤੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਜੀਵਨ ਤੋ ਸ਼ੁਭ 
ਬਾਣੀ ਦਾ ਸੈਕੈਧ ਹੈ, ਇਹ ਗੱਲ ਸ਼ੂਰਜ ਵਤ ਰੌਸ਼ਨ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਰੂਪ ਤੋ' ਵੱਡੇ ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸਨ । 
ਆਪ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜੋ ਸਰੂਪ-ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਹ 
ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂ--ਸਰੂਪ ਦਾ ਹੀ ਗੁਰਮੁਖੀ ਚਰਬਾ ਹੈ । ਫਾਰਸੀ 
ਦੇ ਪ੍ਰਸਿਧ ਵਿਦਵਾਨ ਮੁਹਸਨ ਫਾਨੀ ਨੇ, ਜੌ ਸਿੱਖਾਂ ਦੇ ਛੇਵੇ' ਗੁਰੂ ਹਰਿਗੋਬਿੰਦ ਜੀ 
ਦੇ ਸਮੇਂ ਹੋਇਆ ਹੈ ਤੇ ਇਕ ਦੋ ਵਾਰ ਇਸਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਪੁਜਕੇ ਦਰਸ਼ਨ-- 
ਦੀਦਾਰ ਕਰਨ ਦਾ ਮਾਣ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਬਾਰੇ ਇਹ ਹ/ਮੀ ਭਰੀ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਨਾਨਕ ਕਾਇਲ ਤੌਹੀਦ ਬਾਰੀ ਬੂਦ, ਬਅਮੂਰੇ ਕਿ ਮਨਤੂਕ ਸ਼ਰਹ 
ਮ੍ਹਮਦੀਸਤ ।” 
[ਦਬਿਸਤਾਨਿ ਮਜ਼ਾਹਬ, ਪੰਨਾਂ 22ਜੇ 
ਮਰਥਾਤ : - 
“ਨਾਨਕ ਰੱਬ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦਾ ਕਾਇਲ ਸੀ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਗੱਲਾਂ ਨੂੰ 
ਮੰਨਦਾ ਸੀ ਜੋ ਸ਼ਰਹ ਮੁਹੈਮਦੀ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਸਨ ।” 2 
[ਰਸਾਲਾ 'ਸੈਤ ਸਿਪਾਹੀ”, ਅਮ੍ਰਿਤਸਰ ਨਵੇਬਰ 1956 
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1 ਰੋਰੋ 


ਇਕ ਅੰਗਰੇਜ਼ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਜਾਨ ਮੈਲਕਮ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ 

ਹੈ ਕਿ-- ਭੂ 
ਹੈ੧ੋਕ੧ਕ 000 ੧06 080 008 ਗ੧੩੨੧੦॥. $_1ਮੰ01;੧੩॥0੩੦ 

06 [ਸਗ66 ਜ88 8600 ।੧ 8ਧੰਜੇ ]ਸਹਾ 200, 00 ਹਮਛ ੧੦੦੧੧ 

੧0 00 ਡ੦00, ੧0 ਜਿਮ ਜ0210, ੧060 &੦੦0, &%੧ 0੩80ਜ੧- 


੩੧ 00 1010ਜਾ|ਫਪੈਂਨੂ6 ਸੰ 00 600. ਹਿੰਮ0ਧਨੂ। ਗ੧੪॥੩ 06 
08 000੫0.” € 


[80266 01 0੧ 302੧੨ [੩2੬ 160 
ਅਰਥਾਤ :--ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਪੈਰੈਬਰ ਹਜ਼ਰਤ 
ਮੁਹੈਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਮਿਸ਼ਨ ਦੀ ਵਿਰੋਧਤਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ; ਸਗੋ ਉਸੇ 
ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ-ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ, ਜੌ ਕੁਰਾਨ ਸੁਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਕ ਹਿੰਦੂ ਵਿਦਵਾਨ ਡਾ: ਤਾਰਾਂ ਸਿੰਘ ਜੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ-- 
16 1੩ 2੧2 01000 ਹਕ॥੩੬ ੧00ਟ 01 ]0]11੦6 06 6੩੨0 
8੩ ਮਿਡ 0061, ੩੩0 108 ਲਕ੦00ਨ ਜ੩ _ਗਯੀਗ੧ ਦਾ 
0੦[ਮੌਦ 001002€0 1 0੩ 006, 
[010੬੦ ੦7 83੩0) ਘ 10018 ਏਧ1607੦ 2. 169 
ਅਰਥਾਂਤ :--ਇਹ ਗੱਲ ਉੱਕੀ ਹੀ ਸਪਸ਼ਟ ਹੈ_ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਤੇ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਵੱਡਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸੀ ਅਤੇ ਉਹ ਇਸਲਾਮੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦੇ 
ਵੱਡੇ ਧ੍ਰੇਮੀ ਸਨ । 
ਗੁਰਦੁਆਰਾ ਟ੍ਰਿਬਿਊਨਲ ਦੇ ਇਕ ਵਿਦਵਾਨ ਜੱਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਕ ਫੈਸਲੇ 
ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਬਾਰੇ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਰੰ 
ਹੈ ਕਿ :- 
“ਕੁਝ ਲੌਕਾਂ ਦੀ ਧਾਰਨਾ ਹੈ (ਦੇਖੋ ਹਿਊਜ਼ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਡਿਕਸ਼ਨਰੀ 
ਆਫ਼ ਇਸਲਾਮ) ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਕੁਝ ਖਾਸ ਸਿਧਾਂਤ ਇਸਲਾਮ 


(੪੫੬੩0.000143/ (40130): 40097 ਮੁੱਤ 


ਤੋ ਲਏ ਸਨ । ਪਰ ਇਹ ਪੁੱਕੀ ਗੱਲ ਹੈ ਕਿ ਓਹਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਪਨ 
ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਵਿਰੁੱਧ ਪਰਗਟ ਨਹੀਂ" ਕੀਤਾ ।” 
[ਉਦਾਸੀ ਸਿੱਖ ਨਹੀਂ, ਪੰਨਾ 22 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਹਿੰਦੂ ਵਿਦਵਾਨ ਲਾਲਾ ਘਨਈਆ ਲਾਲ ਜੀ ਦਾ ਬਿਆਨ ਹੈ ਕਿ 
ਜਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਜੋਤੀ ਜੋਤਿ ਸਮਾਏ ਸਨ, ਤਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੇ 
ਆਪਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਦੇਹ ਨੂੰ ਇਸਲਾਮੀ ਢੈਗ ਨਾਲ ਦਫ਼ਨ ਕਰਣ ਦੀ ਮੰਗ ਕੇਵਲ 
ਇਸ ਅਧਾਰ ਤੇ ਕੀਤੀ ਸੀ ਕਿ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ 
ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀਆਂ ਪਵਿੱਤਰ ਆਇਤਾਂ ਤੇ ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੈਮਦ 
ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀਆਂ ਹਦੀਸਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ ਆਧਾਰਤ ਸੀ । 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 


“ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਜੋਤੀ ਜੋਤ ਸਮਾਉਣ ਮਗਰੋ” ਹਿੰਦੂਆਂ ਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਵਿਚ 
ਆਪੂੰ ਅਗਨ ਭੇਟ ਕਰਨ ਜਾਂ ਦਫ਼ਨ ਕਰਨ ਬਾਰੇ ਵੱਡਾ ਝਗੜਾ ਹੋਇਆ; 
ਤੋਂ ਕਿ ਮੁਸਲਮਾਨ ਆਪਨੂੰ ਜਾਣਦੇ ਸਨ ਕਿ ਆਪ ਖ੍ਰਦਾ-ਪ੍ਰਸਤ ਰਕੀਰ 
ਹਨ ਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਬਚਨ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਦੀਆਂ ਆਇਤਾਂ ਤੇ ਪੈਗੈਬਰ ਦੀਆਂ 
ਹਦੀਸਾਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਏਹੋ ਜੇਹੀ ਸਿਆਣੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ 
ਅਗਨ ਭੇਟ ਕਰਨਾ ਯੋਗ ਨਹੀ”।” 


[ਤਾਰੀਖਿ ਪੰਜਾਬ, ਭਾਗ 1, ਪੰਨਾਂ 12 
ਇਕ ਹਿੰਦੂ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਗੁਰੂ (ਨਾਨਕ) ਮੁਸਲਮ ਭਾਵਨਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਪ੍ਰਯਾਪਤ ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ ।” 
[ਹਿਮਾਰਾ ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਔਰ ਭਾਸ਼ਾ ਪ੍ਰਵਾਰ, ਪੰਨਾ 84 
ਅਰਥਾਤ:-- 
“ਨਾਨਕ ਕਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨੌ” ਕੀ ਓਰ ਅਧਿਕ ਝੂਕਾਂਓ ਥਾਂ... 
ਕਹੀ” ਤੋ ਨਾਨਕ ਕੁਰਾਨ ਹੀ ਕੇ ਸ਼ਬਦੋ' ਕਾ ਉਪਯੋਗ ਕਰ ਬੈਠਤੇ 
ਕਿ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਕਾਂ ਦੂਸਰਾ ਸਾਥੀ ਨਹੀ ਹੈ ।” 


140 


[ਹਮਾਰਾ ਹਿੰਦੀ ਸਾਹਿਤ ਔਰ ਭਾਸ਼ਾ ਪਰਵਾਰ, ਪੰਨ' 82 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ ਸੱਯਦ ਮੁਹੈਮਦ ਲਤੀਫ਼ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਜੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 

“'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮੁਹੇਮਦ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਵਿੱਤਰ ਮਿਸਨ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ 
ਰਖਦੇ ਸਨ । ..ਆਪ ਇਸ ਗੱਲ ਦੇ ਕਾਇਲ ਸਨ ਕਿ ਮੁਹੈਮਦ 
ਰੱਬੀ ਦੂਤ ਸੀ, ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਮਾਤਰ ਦੇ ਉਪਕਾਰ ਲਈ ਭੇਜਿਆ 
ਗਿਆ ਸੀ /” 


[ਸੇਤ ਸਿਪਾਹੀ, ਅਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਨਵੰਬਰ 1056 

ਜਮਾਤ ਅਹਿਮਦੀਆਂ ਦੇ ਮੋਢੀ ਹਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ_ਮਹਾਰਾਂਜ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਚੋਖੀ ਲੈਮੀ_ਖੋਜ-ਵਿਚਾਰ ਮਗਰੋਂ” ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 

“ਅਸਲ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਜਿਸ ਪ੍ਰਭੂ ਵਲ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸੱਦਾ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਸ ਪਵਿੱਤਰ ਪ੍ਰਤਰ ਦਾ ਨਾ ਤਾਂ ਵੇਦਾਂ ਵਿਚੋ 
ਕੁਝ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਈਸਾਈਆਂ ਦੀਆਂ ਵਾਧਿਆਂ ਘਾਟਿਆਂ ਭਰਪੂਰ 
ਅੰਜੀਲਾਂ ਤੇ ਹੀ; ਉਹ ਪੂਰਣ ਪ੍ਰਭੂ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਦੀਆਂ ਪਵਿੱਤਰ ਆਇਤਾਂ 
ਵਿਚ ਜਲਵਾ-ਗਰ ਹੈ !” 

[ਸਤਿ ਬਚਨ, ਪੰਨਾਂ 48 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 

“ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਥਾਂ ਥਾਂ ਵੇਦਾਂ ਦੀ ਵਿਰੋਧਤਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਅਤੇ ਜਿਥੇ" ਤਕ 
ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਇਲਮੀ ਹੈਸੀਅਤ ਸੀ, ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਇਸਲਾਮ; ਧਰਮ ਦੇ 


(1) ਸ੍ਰੀ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਆਪਣਾ ਹੀ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਵਿਦਤ ਹੋਵੇ ਕਿ ਸਾਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਬਾਰੇ ਚੇਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਾਕਫੀ ਹੈ । ਅਸੀ ਲਗ ਭੁਗ 30 ਵਰ੍ਹੇ ਤਕ ਛਾਣ-ਬੀਣ 
ਕੀਤੀ ਹੈ । 
[ਸਿਤਿ ਬਚਨ, ਪੰਨਾਂ 25, ਫੁਟਨੋਟ 


0000260 204090038.06166/416730/ 1099/:7ਮੂੰ 


ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਕੀਤਾਂ ਹੈ ।........ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਦੀ 
ਸਿੱਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਭ ਦੇ ਮਾਲਕ ਤੇ ਸਾਰੇ ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ 
ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੋਣ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲਈ ਸੀ 
[ਸੁਰਮਾ ਚਸਮ ਆਰੀਆ, ਪੰਨਾਂ 132 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਆਪਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ ਮਿਲਦ' ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ ਇਕ ਅਜੇਹੇ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖ ਦੀ ਬਾਣੀ ਭਾਸਦੀ ਹੈ, 
ਜਿਸਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਤੇ ਇਸ਼ਕ ਦਾ ਪੂਰਨ ਗ਼ਲਬਾ ਸੀ । ਉਹਨਾਂ 
ਦਾ ਹਰ ਇਕ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕ ਤੌਹੀਦ ਦੀ ਸੁਗੈਧੀ ਦਾ ਭਰਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ।. ਬਾ ਜੀ ਦੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਪੁਰ ਝਾਤ ਮਾਰਿਆਂ ਇਹ 
ਯਕੀਨ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪਦਾ ਮਨ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਖੁਸ਼ਕ ਬਿਆਨੀ ਤੋ” 
ਲੰਘ ਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਡੂੰਘੇ ਸਾਗਰ ਵਿਚ ਗ਼ੌਤੇ ਲਾ ਰਿਹਾਂ ਸੀ ।”? 
[ਸਤਿ ਬਚਨ, ਪੰਨਾ 117-18 


ਅਰਥਾਤ :-- 

“ਅਸੀਂ ਇਹ ਸੱਚੋਂ ਸੱਚ ਆਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦੇ ਵਰਣਨ ਵਿਚ ਜਿੰਨੇ ਸੋਹਣੇ ਸੋਹਣੇ ਮਜ਼ਮੂਨ 
ਵਿਦਮਾਨ ਹਨ, ਜੇ ਓਹ ਵਰਤਮਾਨ ਅੰਜੀਲਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਹੁੰਦੇ, ਤਾਂ ਸਾਨੂੰ 
ਇਸਦੀ ਵੱਡੀ ਖੁਸ਼ੀ ਹੁੰਦੀ ।” 

[ਸਤਿ ਬਚਨ, ਪੰਨਾ 125 
ਹਜ਼ੂਰ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 


(1) ਹਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਬਾਰੇ ਜੌ ਕੁਝ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ, ਉਹ ਆਪਦੀ 30 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਦੀ ਲੰਮੀ ਖੌੌਜ ਤੇ 
ਨਿਟ3ਤ ਹੈ । ਆਪਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 

"ਇਸ ਸਮੇ” ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਾਡੇ ਕੋਲ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਨਾ ਅੱਜ ਤੋਂ” 

ਹੀ; ਸਗੋ” 30 ਵਰ੍ਹਿਆਂ ਤੋ ਅਸੀ” ਬਾਬਾ ਜੀ ਦੇ ਅਸਲ ਵਿਚਾਜ਼ਾਂ ਦਾ ਪਤਾ 
ਲਾਉਣ ਲਈ ਜਿਥੋ ਤਕ ਮਨੁੱਖੀ ਬਲ ਹੈ, ਜਤਨ ਕਰ ਰਹੇ ਹਾਂ ।” 


[ਸਤਿ ਬਚਨ, ਪੰਨਾ 28 


142 


'ਸ਼ਾਰੇ ਜੱਗ ਦੀਆਂ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਇਕੱਤਰ 
ਕਰਕੇ ਵੇਖ ਲਓ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਾਲੀ ਤੇ ਉਹਨਾਂ 
ਦੇ ਮੂਖਾਰਬਿੰਦ ਤੋਂ ਨਿਕਲੇ ਬਚਨ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਗੀਫ਼ ਤੋਂ 
ਛੁੱਟ ਕਿਸ਼ੇ ਹੋਰ ਪੁਸਤਕ ਨਾਲ਼ ਮੇਲ ਨਗੀੰ' ਖਾਂਦੇ /' 

[ਸਤਿ ਬਚਨ, ਪੰਨਾ 102 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਵੀ ਇਹ ਗੱਲ ਪਰਵਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਤੌਹੀਦ ਬਾਰੇ ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾਇਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ -- 
“ਇਕ ਹੌਰ ਗੱਲ ਜਿਹੜੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਦਰਸਾਏ ਹੋਏ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਦੇ ਰੂਪ ਸੈਬੈਧੀ ਹੈ, ਉਹ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਨਹੀਂ......... ਕੇਵਲ ਮੁਸਲਮਾਨੀ 
ਨਿਸਚੇ ਨਾਲ ਹੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ।...... ਹੁਕਮ” ਤੇ “ਰਜ਼ਾ` ਦਾ ਖਿਆਲ ਭੀ 
ਭਾਵੇ ਸਾਰੇ ਸ਼ਾਮੀ ਮਤਾਂ ਵਿਚ ਸਾਂਝਾ ਹੈ, ਪ੍ਰੋਤੂ ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਧਰਮ ਵਿਚ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ । 'ਹੁਕ/" ਦਾ ਪਦ ਹੀ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਤੌਂ ਲਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ । ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ ਆਏ ਹੌਰ ਕਈ ਖ਼ਿਆਲ ਵੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਨੈ ਅਪਣਾਏ ਹਨ ......... ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਖ਼ਿਆਲ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਰੱਬ 
ਦੇ “ਹੁਕਮ' ਨਾਲ ਇਕ ਅੱਖ ਦੇ ਫੋਰੇ ਵਿਚ 'ਕੁਨ' ਕਹਿਣ ਨਾਲ ਹੋ ਗਈ, 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਕਈ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਝਲਕ ਮਾਰਦਾ ਦਿਸਦਾ ਹੈ । 
[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾਂ 144 
ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਹਰਿਚਰਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਿਰਮਾਣ ਐਮ. ਏ. ਨੇ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਜਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ :-- 


“ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੇਦੇਹ ਨਹੀਂ” ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਹਜਰਤ 
ਮੁਹੇਮਦ ਸਾਹਿਬ _ਜੀ_ ਨੂੰ ਆਪਣਾ _ਪੂਰਵ-ਅਧਿਕਾਰੀ 210018823 
ਮੰਨਦੇ ਸਨ ।” 


[ਚਿੱਠੀ, ਮਿਤੀ 9 ਫ਼ਰਵਰੀ, 1968 


(10/03/ (70131) / ॥1/9:,761ੰਡ 


ਇਤ; ਠਲਨਢਛ॥ਛ4ਯਊ#4“4“41ਨਾ੍ਾੱ``........ਤ.` 
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ਇਕ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੌਫੈਸਰ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਐਮ. ਏ. ਲਿਖਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਆਪ ਵੀ ਇਸ ਗੱਲ ਦੇ ਇਕਰਾਰੀ ਸਨ ਕਿ ਉਹ 
ਤੌਹੀਦ ਦੇ ਮਸਲੇ ਵਿਚ ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਵਧੇਰੇ ਨੇੜੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਨੇ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਬਗਦਾਦ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨਾਲ ਬਚਨ--ਬਿਲਾਸ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਸੀ ਕਿ-- 
“ਕੇਵਲ ਇਸ ਕਰਕੇ ਕਿ ਮੈਂ ਉਸ ਇਕੋ ਇਕ ਦਾਂ 'ਉਪਾਸਕ ਹਾਂ, ਜਿਸ 
ਜੇਹਾ ਤੇ ਜਿਸ ਜਿੱਡਾ ਹੌਰ ਕੋਈ ਨਹੀ” । ਉਸ ਇਕ ਦੇ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ 
ਰਲਾਉਂਣੋ' ਨਾਂਹ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਮੈ" ਮੁਸਲਮਾਨ ਕਹਿਲਾਉਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲੋਂ 
ਇਸਲਾਮ ਦੀ ਨਿਰੌਲ ਵਹਿਦਾਨੀਅਤ (ਇਕ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨ) ਦੇ ਅਸੂਲ ਦੇ 
ਵਧੇਰੇ ਨੇੜੇ ਹਾਂ !” 
ਜੀਵਨ ਕਥਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ, ਪੰਨਾ 392 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਡਾ: ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 

“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੂੰ ਦ੍ਰੈਤ (ਪੁਰਸ਼-ਪ੍ਰਕ੍ਰਿਤੀ) ਵਾਲਾ ਸਿਧਾਂਤ ਪ੍ਰਵਾਨ 
ਨਹੀਂ ਸੀ । ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਤੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਪਰ੍ਹੇ ਹੈ । 
ਬਸ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਵੀ ਇਕੇਸ਼ਵਰਵਾਦੀ /” 

[ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਪੰਨਾ 98 

ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਗੁਰਬਖਸ਼ ਸਿੰਘ ਜੀ ਐਡੀਟਰ ਰਸਾਲਾ 'ਪ੍ਰੀਤ 

ਲੜੀ` ਨੇ ਪੁਸਤਕ ਰੀਅਲ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ” ਦੇ ਹਵਾਲੇ ਨਾਲ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ 

ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਵਾਰ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੋ ਇਕ ਹਸਤ ਲਿਖਤ 

ਨੁਸਖੇ ਵਿਚੋਂ ਫ਼ਕੀਰ ਅਜੀਦਦੀਨ ਜੀ ਨੂੰ ਕੁਝ ਹਿੱਸਾ ਸੁਣਾਉਣ ਲਈ ਕਿਹਾ, ਤਾਂ-- 
“ਫਕੀਰ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸੂਰਤ ਯੂਸਫ਼ (ਤਰਜਮੇ ਸਣੇ) ਪੜ੍ਹਕੇ ਸੁਣਾਈ । 
ਮਹਾਰਾਜ ਬੋਲੋ ਪਰ ਫ਼ਕੀਰ ਸਾਹਿਬ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਤਾਂ ਇਵੇ 

ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ।” 


[ਰਸਾਲਾ ਪ੍ਰੀਤ ਲੜੀ, ਸਤੋਬਰ 1968 
ਇਸ ਤੇ ਇਹ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮਹਾਰਾਜਾ ਰਣਜੀਤ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ 
ਕ੍ਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦਾਂ ਕੁਝ ਭਾਗ ਸੁਣਨ ਮਗਰੋਂ ਇਹ ਗਵਾਹੀ ਦਿੱਤੀ ਸੀ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 


ਨ ਤਣ ਕਾ .. ਦੇ ਕਰਕਾਰ ਦਾ. ਤਨ. 
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ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਾ ਆਪਸ ਵਿਚ ਵੱਡਾ ਮੇਲ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਬਜ਼ੁਰਗ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਭਾਈ ਅਰਦਮਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਬਾਗੜੀਆਂ ਨੇ 
ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਜੇ ਅਸਲ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਏਕਤਾ, ਮੂਰਤੀ 
ਪੂਜਾ, ਅਵਤਾਰ ਵਾਂਦ, ਵਰਣਾਸ਼ਰਮ, ਸੈਗਤ, ਪੰਗਤ, ਜਮਾਤ ਉਪਾਸਨਾ ਤੇ 
ਪੰਥਕ ਜਥੇਬੈਦੀ ਆਦਿਕ ਬੁਨਿਆਦੀ ਅਸੂਲਾਂ ਵਿਚ ਸਿੱਖ ਮਤਿ ਇਸਲਾਮ ਦੇ 
ਜ਼ਿਆਦਾ ਨਜ਼ਦੀਕ ਹੈ।” 
[ਗੁਰ ਆਸਾ, ਪੰਨਾ $8 
ਇਕ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਸ: ਹਰਿਚਰਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਵਿਰਸੇ ਵਿਚ ਪ੍ਰਾਪਤ ਵਿਸ਼ਵ-ਦ੍ਰਿਸ ਧਰਮ ਉੱਤੇ 
ਅਧਾਰਿਤ ਹੈ । ਈਸ਼ਵਰ ਧਰਮ ਖੋਂਤਰ ਦਾ ਨਾਇਕ ਹੈ ।.........ਈਸ਼ਵਰ 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਈਸ਼ਵਰੀ ਉਦੇਸ਼ ਤੋ` ਇਲਾਵਾ ਈਸ਼ਵਰੀ ਹੁਕਮ 
ਦੀ ਵਿਆਪਕਤਾ ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਥੈਮ ਹੈ । 
ਨ ਈਸ਼ਵਰ ਦੀ ਹੋਂਦ ਤੇ ਈਸਵਰੀ ਉਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਅਰਥ ਭਰਪੂਰ ਬਣਾਉਣ 
ਵਾਲਾ ਇਹੀ ਹੁਕਮ ਹੈ ।” 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਹੁਕਮ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਮਿਲਦੇ 
(ਇਲਾਹੀ) ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੈ ।” | 
['ਨਵਾਂ ਸਾਹਿਤ” ਦਿੱਲੀ, ਜੁਲਾਈ 1968 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਇਹ ਗੱਲ ਸਾਰੇਂ ਹੀ ਸੂਝਵਾਨ-ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਈਸਾਈ, ਹਿੰਦੂ, 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਤੇ ਸਿਖ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ, ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ | 
ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਂਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜੌ ਸਰੂਪ. ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ, 
ਉਹ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜ਼ਲਦਾ ਹੀ ਹੈ । ਇਹ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ 
ਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਸਾਂਝ ਹੈ । 


ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ 
ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਰੂਪ 


ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰ ਜੋ _ਤਸੱਵਰ ਸੀ, ਉਹ ਉਹਨਾਂ 
ਦੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਤੋ" ਜੌ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਦਿ ਵਿਚ ਵਿਦਮਾਨ ਹੈ, ਜਗ 
ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਆਪ ਦਾਂ ਉਹ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਇਹ ਹੈ :-- 


ਮਿਰ ੧ 
੧ਓ ਸਤਿਨਾਮੁ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖੁ ਨਿਰਭਉ ਨਿਰਵੈਰੁ 
ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਅਜੂਨੀ ਸੈਭੇ ਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ॥£ 
[ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 1 


(1) ਭਾਈ ਮੋਹਨ ਦੀਆਂ ਪੋਥੀਆਂ ਵਿਚ--ਜੋ ਸ਼੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਅਮਰਦਾਸ ਜੀ ਦੇ 
ਸਮੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਵਿਚ ਲਿਖੀਆਂ ਗਈਆਂ ਮੰਨੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ _ਹਨ-- 
ਇਹ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਇਉ ਦਰਜ ਹੈ :-- 

ਬਾਬਾ ਨਾਨਕ ਬੇਦੀ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਦੀਨ ਦੁਨੀ ਦਾ ਟਿੱਕਾ 


੧ ਨ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ? 

ਸਚ ਨਾਮ ਕਰਤਾਰ ਨਿਰਭਉ ਨਿਰੀਕਾਰ ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ 

ਅਜੂਨੀ ਸੇ ਭਉ ਗੁਰੂ ਪੂਰੇ ਕੇ ਪ੍ਰਸਾਦਿ । 
[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ ਪੰਨਾ 741 
ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦੂਰ ਜੀ ਨੇ ਸੰਮਤ 1739 ਬਿ; 
ਵਿਚ ਅਨੰਦਪੁਰ ਬੈਠਿਆਂ ਇਕ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬੀੜ ਤੇ ਆਪਣੀ ਹੱਥੀਂ 
ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਲਿਖਿਆ ਸੀ ਤੇ ਉਸ ਵਿਚ “ਅਜੂਨੀ ਸੈਭੋ” ਦੀ ਥਾਂ “ਅਜੂਨੀ ਸੋਭਉ” 
ਦਰਜ ਕੀਤਾ ਸੀ। 


ਵਿੱਖੋ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਦਰਸਨ ਪੰਨਾ 800 
[ਗੁਰ ਤੀਰਥ ਸੈਗ੍ਰਹਿ ਪੰਨਾ 284 ਆਦਿ 


੧45. 


9000260 80 (800 00110; 080119001108.00: 
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ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਪ੍ਰੀਤਮ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਫਰਮਾਂਦੇ ਹਨ ਕਿ......ਅਕਾਲ 
ਪੁਰਖ ਇਕ ਹੈ, ਉਹ ਇਕ ਰਸ ਵਿਆਪਕ ਹੈ, ਉਸਦਾ ਨਾਮ ਹੋਂਦ ਵਾਲਾ ਹੈ, 
ਉਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿਚ ਰਚ ਰਿਹਾ ਹੈ, 

. ਭਾਵ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ ਹੈ, ਉਹ ਭੈ ਤੋ“ ਰਹਿਤ ਹੈ, ਵੈਰ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ, 
ਉਸਦਾ ਸਰੀਰ ਨਾਸ ਰਹਿਤ ਹੈ, ਉਹ ਜੂਨਾਂ ਵਿਚ ਨਹੀ ਆਉ”ਦਾ, ਉਸਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ ।” 

[ਸਿੱਖ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ, ਪੰਨਾਂ 27-28 

ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਮੂਲ ਮੰਤਰ 
ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 


<ਕਉੱਤ ਡ ਕੇ ਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ਤਕ ਸਿੱਖੀ ਦਾ ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ 
ਇਸ ਵਿਚ ਉਹ ਬੁਨਿਆਦੀ ਗੱਲਾਂ ਦੱਸੀਆਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉੱਤੇ ਸਿਖ ਧਰਮ 
ਦੇ ਨੇਮਾਂ ਦੀ ਨੀਂਹ ਰੱਖੀ ਗਈ ਹੋ ।.........ਜੇ ਨੀਝ ਲਾ ਕੋ ਵੇਖੀਏ, ਤਾਂ 
ਸਿੱਖੀ ਧਰਮ ਦੇ ਜੋ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਨੇਮ ਹਨ ਕਿ ਸਭ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤੇ ਛੱਡਕੇ ਇਕ 
ਰੱਬ ਨੂੰ ਮੰਨਣਾ, ਜੀਵ ਅਤੇ ਪ੍ਰਾਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਰੱਬ ਦੇ ਬਣਾਏ ਹੋਏ ਮੰਨਣਾ, 
ਰੱਬ ਦਾ ਅਵਤਾਰ ਹੋ ਕੇ ਜੈਮਣਾ ਮਰਨਾਂ ਨਾਹ ਮੰਨਣਾ, ਮੁਕਤੀ ਲਈ ਗੁਰੂ 
ਦੀ ਬਖਸ਼ਿਸ਼ ਜਾਂ ਫਜ਼ਲ ਦਾ ਪਾਤਰ ਹੌਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਮੰਨਣਾ, ਏਹਨਾਂ ਸਾਰਿਆਂ 
ਦੀ ਜੜ੍ਹ ਇਸ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਹੈ ।” 

[ਜਿਪੂਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ ਤਨ 

ਅਰਥਾਂਤ :-- 

“ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸਾਰਾ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਇਕ ਮੰਗਲਾ ਚਰਨ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਅਰਥ ਇਹ ਹੋਣਗੇ-- 
“ਊਸ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ (ਅਰੈਭ ਕਰਦਾ ਹਾਂ) 
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ਜਿਸਦੇ ਗੁਣ '£੧ਓ” ਤੋ ਲੈ ਕੇ 'ਐਭੇ” ਤਕ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ ।” 
ਏਹਨਾਂ ਅਰਥਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਇਸ ਗੱਲ ਨਾਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਰੀਗੁਰੂ ਗਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਇਸੇ ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਅਤੇ ਅੰਤ ਦੇ 


ਅੱਖਰ ਲੈ ਕੇ ੧ਓ ਸਤਿਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ਬਣਾਕੇ ਮੰਗਲਾ ਚਰਣ ਕੀਤਾ ਰੈ। 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਤ੍ਰ_ ਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਅਤੇ “ਬ-ਫ਼ਜ਼ਲੇ ਅਕਾਲ ਸ਼ਬਦ ਹਨ । 
ਮੁਸਲਮਾਨ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਬਿਸਮਿੱਲਾ ਦਾ ਭਾਵ ਡੀ ਮੰਗਲ ਚਰਣ ਵਾਲ਼ਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਅੱਖਰੀ” ਅਰਥ “ਰੱਬ ਦੇ ਨਾਮ ਨਲ” ਹਨ । ਪਰ ਮੁਹਾਵਰੇ ਨਾਲ਼ 
ਇਹ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਕਿ “ਰੱਖ ਦੇ ਨਮ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਦਾ ਹਾ” ।”” 
ਜਿਪੁਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 40 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿੱਧ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਕਥਨ 
ਅਨੁਸਾਰ--ਜ਼ਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦਾ ਆਰੰਭ “ਖਿਸਮਿੱਲ/” ਤੂ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਵੀ ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਇਸ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਤੋਂ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਅਤੇ ਇਹ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰ “ਬਿਸਮਿਲਾ” ਵਾਲਾ 
ਭਾਵ ਰਖਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ_ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਦਾ 
ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ :=- 
“ਉਸ ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ (ਅਰੈਭ ਕਰਦਾ ਹਾਂ) ਜਿਸ ਦੇ 
ਗੁਣ ਕਓ ਤੋਂ ਲੈ ਸੈਭੈ ਤਕ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ।” 
ਇਕ ਰੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋ: ਸ਼ੋਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ 
ਬਾਰੇ ਇਹ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 


“ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ ਯਕੀਨ ਹੈ ਕਿ ਫਾਤਿਹਾ ਦਾ ਭਾਵ 
ਸਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਵਿਚ ਪਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਾਂ ਕਹੋ ਸਾਰਾ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ 
ਫਾਤਿਹਾ ਦੀ ਤਫ਼ਸੀਰ ਹੈ । ਉਸੇ ਪ੍ਹਾਂ ਸਿੱਖਾਂ ਦਾ ਨਿਸਚਾ ਭੀ ਇਹੋ ਹੈ ਕਿ 
ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਸਾਰਾ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਹੈ । ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਸਾਰੀ 
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ਕੁਰਾਨ ਦਾਂ ਤਤ ਫ਼ਾਤਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਥ ਦਾ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ।'” 
[ਗੁਰਮਿਤ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 142 
ਜਾਣੋ, ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਇਜਲਾਮੀ ਢੈਗ ਹੀ ਅਪਣਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸਲਾਮ ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਵੱਡੀ ਭਾਵਨਾਤਮਿਕ ਸਾਂਝ ਹੈ । 

(1) ਜਦ ਅਸੀਂ' ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ- 
ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਲ ਝਾਤ ਮਾਰਦੇ ਹਾਂ, ਤਾਂ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ 
ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜੋ ਸਰੂਪ 
ਅੰਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਹ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਪ੍ਰਭੂ-ਸਰੂਪ ਦਾ ਹੀ ਇਕ 
ਗੁਰਮੁਖੀ ਚਰਬਾ ਹੈ । ਇਸ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਪਹਿਲੀ ਗੱਲ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ _ਇਹ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਰੀ 
੧ ਓ ਅੰਕਾਰ 
ਇਸ ਦਾ ਰੂਪਾਂਤ “ਏਕੈਕਾਰ” ਵੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ 
ਦੋਵੇ ਰੂਪ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
'“ਓਅੰਕਾਰ'` ਸਭਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਪਾਈ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 3, ਪੰਨਾ 1062 
ਅਰਥਾਤ--ਓਅੰਕਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੀ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ । ] 


ਦੂਜੀ ਥਾਂ ਤੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਏਕੰਕਾਰੁ” ਅਵਰੁ ਨਹੀਂ ਦੂਜਾ ਨਾਂਨਕੁ ਏਕੁ ਸਮਾਈ । 
[ਰਾਮਕਲੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 130 
ਅਰਥਾਤ--ਏਕੰਕਾਰ” ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਨਹੀਂ ਹੇ । 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਕ 'ਓਅੰਕਾਰ` ਜਾਂ 'ਏਕੈਕਾਰ` ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ ਕੀਤੇ “ 
ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਲਗ'ਤਾਰ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, 
ਅਰਥਾਤ ਜਿਸ ਦਾ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸਦਾ ਤੋਂ” ਹੈ ਅਤੇ ਸਦਾ ਹੀ ਰਹੇਗਾ । ਉਸ ਦਾ ਆਦਿ 
ਅੰਤ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਸ ਵਿਚ ਕਦੇ ਵੀ ਕੋਈ ਤੋਟ ਜਾਂ ਘਾਣ ਨਹੀਂ ਆਉੱਦੀ । 
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ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇੱਥੋਂ ਤਕ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ-- 
੧੬ <੧ ੭੭ ਮਣ? 
9 ਦੂੰ. 2= 24 ਹੋਤ 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਡ' ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੁ ਸਦਾ ਹੀ ਨਵੀਂ ਸ਼ਾਨ ਵਿਚ ਪਰਗ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਦਾ ਪਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਰਹੇਗਾ । ਉਸ ਵਿਚ ਕਦੇ ਕੋਈ ਤੱਟ ਨਹੀਂ 
ਆਉ ਦੀ। 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੋ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਾਹਿਬ ਮੇਰਾ ਨੀਤ ਨਵਾਂ ਸਦਾ ਸਦਾ ਦਾਤਾਰੁ । 
[ਧਨਾਸਰੀ, ਸ: 1 ਪੰਨਾਂ 660 
ਅਰਥਾਂਤ--ਸਾਡਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਦਾ ਹੀ ਨਵੀ” ਸ਼ਾਨ ਵਿਚ ਪਰਗਟ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਤੇ ਸਦਾ ਪਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਰਹੇਗਾ । ਉਸ ਵਿਚ ਕਦੇ ਕੋਈ ਡਟ ਨਹੀਂ ਆਉਦੀ । 
ਭਾਰਤ ਦੇ ਪ੍ਰਾਚੀਨ ਲਿਟਰੇਚਰ ਵਿਚ “ਓਅੰਕਾਰ” ਪਦ ਨੂੰ ਕਈ ਅੱਡ 
ਅੱਤ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਤੇ ਇਸ ਤੱ“ ਵੀ ਇਕ ਕਿਸਮ ਦਾ 
ਤਿਗੜਾ (ਤਸਲੀਸ) ਪਰਗਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਪਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਤਿੰਨਾਂ 
ਦੇ ਸਮੁਦਾਇ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੈਨਣ ਦੇ ਉੱਕਾ ਹੀ ਵਿਰੁਧ ਹਨ । ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ 
ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ:-- 

'ਉਐਕਾਰ ਦੇ ਕੋਜ਼ ਵਿਚ ਅਰਥ ਹਨ: ਓਹ ਜੌ “ਅਕਾਰ”, “ਮਤਾਰ” 
ਤੇ “ਸਾਕਾਰ” ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਪੈਦਾਇਸ਼, ਰੋਜ਼ੀ ਤੇ ਮੌਤ ਦੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦਾ 
ਸਮੁਦਾਇ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਤਿਗੜੇ ਜਾਂ ਤ੍ਰੈਮੂਰਤੀ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ 
ਕਰਕੇ ਤੇ ਇਕ ਹਿੰਦਸੇ ਵਾਲਾ ਲਾ ਕੋ ਉਸ_ ਨੂੰ ਵਹਿਦਾ ਹੂ ਲਾ ਸ਼ਰੀਕ 
ਮੈਨਿਆ ਹੈ; ਇਸ ਲਈ ਸੋਮਾ ਉਹ ਆਪ ਹੈ ।” 

[ਨਗ਼ਮਾ-ਇ-ਇਰਫ਼ਾਨ, ਫ੍ਰਟਨੋਟ ਪੰਨਾ 6 
ਇਕ ਰੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਬ: ਕਾਨੂ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ:-- 

“ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਓ ਅ ਮ ਤਿੰਨ ਅੱਖਰਾਂ ਨੂੰ ਬ੍ਰਹਮਾ 
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ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਸ਼ਿਵ ਮੈਨ ਕੇ ਓਨਾਂ ਨੂੰ ਤਿਨ ਦੇਵ ਰੂਪ ਕਲਪਿਆ ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰਮਤਿ 
ਵਿਚ ਓ ਅ ਦੇ ਮੂਢ ਏਕਾ ਲਿਖ ਕੇ ਸਿਧ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਕਰਤਾਰ ਇਕ ਹੈ--- 
ਏਕਾ ਏਕੈਕਾਰ ਲਿਖ ਵੇਖਾਲਿਆ । 
ਉੜਾ ਉਐਕਾਰ ਪਾਸਿ ਬਹਾਲਿਆਂ । 
[ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੈਨਾ 63 
(9) ਸ਼੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਵਿਚ ਦੂਜੀ ਗੱਲ ਇਹ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਸਤਿਨਾਮੁ 
ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ''ਅੱਲਰਕ ਹੈ, ਅਰਥਾਂਤ ਜੌ_ਸੱਢਾਈ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ 
ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਸਤਿਨਮੁਂ` ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਕਿਰਤਮ ਨਾਮਕਰੇ ਤੇਰੇ ਜਿਹਬਾ 
ਸਤਿਨਾਮ ਤੇਰਾਂ ਪੂਰਾ ਪੂਰਬਲਾ”” 
[ਸਾਰੂ ਮ: 5 ਪੇਨਾ 1083 
ਅਰਥਾੜ:--''ਮੋਰੀ ਜਬਾਨ ਨੇ ਤੇਰੇ ਓਹ ਨਾਮ ਜਪੇ ਹਨ ਜੌ ਤੇਰੇ ਕੀਤੇ 
ਕੰਮਾਂ ਦੇ ਕਾਰਨ ਪਏ ਹਨ । ਪਰ 'ਸਤਿਨਾਮੁ' ਤੇਰਾਂ ਮੁਢਲਾ ਨਾਮ ਹੈ । ਜਦੋਂ ਤੂੰ 
ਸ਼ਰਗੁਣ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇਂ ਆਪ ਨੂੰ ਜ਼ਾਹਿਰ ਕੀਤਾ; ਤੇ ਤੇਰੇ ਕਈ ਨਾਮ ਹੋ ਗਏ, ਪਰ 
ਇਹ ਨਾਮ ਕਿ ਤੂੰ ਸਦਾ ਹੈ, ਤੇਰਾ ਮੁਢਲਾ ਨਾਮ ਹੈ, ਜੌ ਹਰ ਸਮੇ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 1089 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਤੇਜਾਂ ਸਿੰਸ ਜੀ_ਪ੍ਰੇਸੀਪਲ ਪ੍ਰਲੋਕ ਵਾਸੀ ਨੇ 
“ਸਤਿਨਮੁਂ” ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ:-- 
“ਰੱਬ ਦਾ ਨਾਮ “ਸਤਿ” ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਉਹ ਸਦ ਇਕ ਰਸ ਰਹਿੰਦਾ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਅਸਲੀਅਤ ਜਾਂ ਸੱਚਾਈ ਹੈ, ਜੋ ਘਟਦੀ ਵਧਦੀ ਜਾਂ ਬਦਲਦੀ 
ਨਹੀਂ । ਇਹੋ ਰੂਪ ਦਾ ਮੁਢਲਾ ਹੈ ਇਸ ਤੱ“ ਹੀ ਵਿਸਥਾਰ ਹੌਰਨਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦਾ 
ਹੋਇਆ ਹੈਂ । .....,..- ਜਪੁਜੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸੇ ਰੂਪ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਿਆ 
ਹੈ।” 


ਜਿਪੂਜੀ ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾਂ 38 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
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ਅਰਥਾਤ:--ਅੱਲਾਹ ਵੱਡੀ ਵਡਿਆਈ ਵਾਲਾ ਤੇ ਸੱਚਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਹੈ । ਉਹ 


ਅਟਲ ਸੱਚਾਈ ਤੇ ਸਦੀਵੀ ਹਕੀਕਤ ਹੈ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੇਠ ਲਿਖੇ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰ: 


॥ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਘਾਟੇ-ਵਾਧੇ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਗੌਣ ਦੀ 
ਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 


ਵਡਾਂ ਨ ਹੋਵੈ ਘਾਟਿ ਨ ਜਾਇ | 


[ਆਸਾ ਮ: 1, ਪੈਨਾ 9 ਤੇ 349 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ _ਵਧਣ-ਘਟਣ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ 
ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ,-- 
ਘਟੈਤ ਰੂਪੰ ਘਟੈਤ ਦੀਪ ਘਟੌਪ ਰਵਿ ਸਸੀਅਰ ਨਖ੍ਰਿੜ ਰਯਾਨੇ । 


ਘਟੰਤ ਥਸਧਾਂ ਗਿਤਿ 


ਰੋ ਤਰ ਸਿਖੋਡੇ । 


ਘਟੇਤ ਲਲਨਾ ਸਭ ਭ੍ਰਂਤ ਹੀਤੇ ॥ 


ਘਟੈਤ ਕਨਿਕ ਮਾ! 
ਨਹ ਘਟੇਤ ਕੇਵਲ 


ਨਿਕ ਮਾਇਆ ਸ੍ਰਰੂਪੈ । 
ਗੋਪਾਲ ਅਚੁਤ । 
[ਸਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਪੀ, ਪੈਨਾ 1954. 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ੫ 


ਵਿਤਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਜਗ ਦੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ 


ਦਾ ਦਿਨੋਂ ਦਿਨ ਘਾਟੇ ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਘਾਟੇ ਤੋਂ 
ਰਹਿਤ ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਦੌਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । 


ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਘਾਟੇ-ਵਾਧੋ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਜਿਮੀ ਸਮਾਨ ਕੇ ਬਿਥੈ 
ਨ ਘਾਟ ਹੈ ਨ ਬਾਢ ਹੈ 


ਨ ਹਾਨ ਹੈਨ ਬਾਨ ਹੈ ਸਮਾਨ ਰੂਪ ਜਾਨੀ 
ਮਕੀਨ ਔ ਮਕਾਨ _ਅਪ੍ਰਮਾਨ ਤੇਜ ਮਾਨੀ 


ਸਮਸਤ ਏਕ ਜੌਤ ਹੈ। 
ਨ ਘਾਣ ਬਾਂਢ ਹੌਤ ਹੈ । 
ਐ। 
ਐ। 
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ਨ ਦੇਹ ਹੈ ਨਗੇ ਹੈਨ ਜਾਤ ਹੈ ਨਪਾਡ ਹੈ। 
ਨ ਮੰਤ੍ਰ ਹੈ ਨ ਮਿਤ ਹੈ ਨ ਤਾਤ ਹੈ ਨ ਮਾਤ ਹੈ । 
ਨ ਅੰਗ ਹੈ ਨ ਰੰਗ ਹੈ ਨ ਸੰਗ ਹੈ ਨ ਸਾਥ ਹੈ । 
ਨ ਦੇਖ ਹੈ ਨ ਦਾਗ ਹੈ ਨ ਫ੍ਰੇਖ ਹੈ ਨ ਦੇਹ ਹੈ । 
(ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਹੈ, ਪੰਨਾ 24] 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹਰ ਕਿਸਮ ਦੇ ਘਾਟੋ-ਵਾਧੇ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । 
ਸਮਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾਂ । ਉਹ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੇ ਹੌਰ ਸਾਕ 
ਸੰਬੈਧੀਆਂ ਤੋਂ ਵੀ ਰਹਿਤ ਹੈ । 
(3) ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਤੀਜੀ 
ਗੱਲ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਰਤਾ ਪੁਰਖੁ 
ਅਰਥਾਤ :--ਉਹ ਰਚਨਹਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਨੇ ਹੀ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ 
ਰਚਾਈ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਏਕੋ ਕਰਤਾ ਜਿਨਿ ਜਗੁ ਕੀਆਂ । 


[ਬਸੋਤ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1888] 


ਤੁਧੁ _ਜੇਵਡ _ ਅਵਰੁ _ਨ ਕੋਈ। 
ਤੂੰ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਸਦਾ ਸਦਾ ਤੂੰ ਏਕੋਂ ਜੀ 
ਤੂੰ ਨਿਹਚਲੁ ___ਕਰਤਾ __ ਸੋਈ । 
ਤੁਧੁ ਆਪੇ ਭਾਵੈ _ਸੋਈ ਵਰਤੈ _ਜੀ 
ਤੂ ਆਪੈ _ਕਰਹਿ _ ਸੁ _ਹੋਈ। 
ਤੁਧੁ ਆਪੋ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਸਭ ਉਪਾਈ ਜੀ 
ਤੁਧੁ _ ਆਪੇ _ਸਿਰਜਿ _ਸਭ _ਗੋਈ । 
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ਜਨੁ ਨਾਨਕੁ ਗੁਣ ਗਾਵੈ ਕਰਤੇ ਕੈ ਜੀ 
ਨ _`ਜੱਈਂ ` 'ਕੋਂ ਜਾਣੋਈ ॥ 
[ਆਸਾਂ ਮ: %, ਪੰਨਾਂ 11 ਤੇ 348) 
ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ 
ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ ਹੈ ਕਿ “- 

“ਉਹ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਬਣਾਣ ਵਾਲਾਂ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਬਿਨਾਂ ਜੋ 
ਕੁਝ ਵੀ ਹੈ, ਉਹ ਸਭ ਉਸੇ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਰਬ ਲਈ “ਪੁਰਖ 
ਪਦ” ਇਸ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਕਿ ਲੌਕੀ ਉਸ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਸਾਇੰਸਦਾਨਾਂ 
ਅਤੇ ਫਿਲਾਸਫ਼ਰਾਂ ਵਾਲੀ ਇਕ ਪਸਰੀ ਹੋਂਈ ਸ਼ਕਤੀ ਹੀ ਨ ਮੰਨ ਲੈਣ । 
ਉਹ ਇਕ ਸਮਰਥ ਅਤੇ ਚੈਤਨ ਸ਼ੁਖਬੀਅਤ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਨਮੂਨੇ ਉੱਤੇ 
ਸਾਡੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਹਸਤੀਆਂ `ਬਣਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ; ਇਸ 
ਲਈ ਸਾਨੂੰ ਵੀ ਪੁਰਖ ਆਖਦੇ ਹਨ ।” 

[ਜਿਪਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾਂ ਤੋਰ] 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਗਈ 
ਹੈ ਕਿ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ ਪ੍ਰਭੁ ਆਪ ਤਾਂ ਗਿਣਤੀ ਮਿਣਤੀ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਾਰੀ 
ਰਚਨਾ ਗਿਣਤੀ-ਮਿਣਤੀ ਦੇ ਅੰਦਰ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :- 
ਤੂ ਤਰਤਾ ਆਪਿ ਅਗਣਤੁ ਹੈ 
ਜਭੁ ਜਗੁ _ਵਿਚਿ ਗਣਤੈ । 
[ਵਾਰ ਗਉੜੀ, ਮ: 4; ਪੰਨਾ 312] 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤ੍ੰ ਗਿਣਤੀ-ਮਿਣਤੀ ਤੋਂ ਪ੍ਰ ਤੇ ਲਾ ਮਹਿਦੂਦ 
ਹੈ, ਪਰ ਤੇਰਾ ਸਾਜਿਆ ਸਾਰਾਂ ਵਿਸ਼ਵ ਮਹਿਦੂਦ ਤੇ ਗਿਣਤੀ-ਮਿਣਤੀ ਦੇ 
ਅੰਦਰ ਹੈ । 


_ ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਲਈ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ 
ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕਰ ਕੇ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਪਰਗਟਾਈ ਹੈ ਕਿ ਉਹ “ਖ਼ਾਲਿਕੁ 
ਕੁੱਲਾ ਸ਼ੈਇਨ” (ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ) ਹੈ ਤੇ ਉਸੇ ਨੇ ਹੀ ਸਭ ਰਚਨਾਂ 
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ਰਚਾਈ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇਹ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਆਦਿ ਦੀ 
ਮੁਹਤਾਜੀ ਨਹੀ' ਹੈ । 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
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#੨”' 
ਅਰਥਾਤ :--ਰਚਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੀ ਰਚਨਾ ਰੁਚਾਈ ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ” ਛੁੱਟ ਹੌਰ 
ਰਚਨਹਾਰ ਨਹੀਂ" ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਕਰਤਾ ਪੁਰਖ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 

'“ਉਹ ਪੂਰਖ ਕਰਤਾ- ਕਰਨ ਕਾਰਨ ਸਮਰਥ ਹੈ, ਜੌ ਚਾਹੇ ਸੋ ਕਰ 
ਸਕੇ । ਅਰਥਾਂਤ ਉਸ ਨੇ ਬਿਨਾ ਕਿਸੇ ਉਪਾਦਨ ਕਾਰਨ ਦੇ ਸਾਰੇ ਸੰਸਾਰ ਨੂੰ 
ਰਚਿਆ ਹੈ । ਜੀਵ ਅਤੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਵਿਚ ਏਹੀ ਫ਼ਰਕ ਹੈ, ਜੌ ਬਿਨਾ 
ਉਪਾਂਦਨ ਤੋਂ ਹੋਰ ਨਵੀਂ ਰਚਨਾਂ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ, ਪਰ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਕਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ । ਮੁਕਦੀ ਗੱਲ ਸੰਪੂਰਨ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕਰਤਾ ਉਹ ਕੇਵਲ ਆਪ 
ਹੀ ਹੈ । ਯਥਾ 

ਤੁਧੁ ਬਿਨੁ ਦੂਜਾ ਨਾਹੀ ਕੋਇ । 
ਤੂੰ ਕਰਤਾਰ ਕਰਹਿ ਸੋ ਰੋਇ । 
[ਜਪੁਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 26] 
(4) ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਮੂਲ ਸੰਤਰ ਵਿਚ ਚੌਥੀ ਗੱਲ 
ਇਹ ਵਰਣੇਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਿਰਭਉ 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਕੋਈ ਡਰ-ਭਉ_ਨਹੀਂ' ਹੈ । 
ਉਹ ਜੋ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਕਿਸੇ ਵੀ ਕਰਣ) ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਦੇ 
ਅੱਗੇ ਜਵਾਬਦੇਹ ਨਹੀਂ ਹੈ; ਕਿਉ'ਕਿ ਡਰ-ਭਰੇ ਉਸੇ ,ਨੂੰ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਰੈ, ਜਿਸ ਨੇ 
ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਲੇਖਾ ਦੇਣਾ ਹੋਵੇ । 


ਰ੍ 


0090266 21230038.216/0/ 42131 ( £0%7608200106.09 ੬੬੩੬ 


155 


ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਪਨਿਰਭਉ” ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਿਰਭਉ ਨਿਰੰਕਾਰੁ ਸਚੁ ਨਾਮੁ । 
ਜਧਾ ਕੀਆ _ਸਗਲ _ਜਹਾਲੁ । 
[ਵਾਕ ਆਸਾ, ਸੋ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 20] 
ਅਰਥਾਤ :--ਨਿਰਭਉਂ, ਨਿਰੈਕਾਰ ਤੇ ਸੱਚਾਂ ਨਾਂਮ ਉਹੋ ਹੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੇ 
ਸਾਰਾ ਜਹਾਨ ਰੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾਂ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ :- 
ਨਿਰਭਉ ਨਿਰੰਕਾਰੁ ਨਿਰਵੈਰੁ 
ਪ੍ਰਰਨ _ਜੌਤਿ _ਸਮਾਂਈ । 
[ਸਲੋਕ ਮ:, 1, ਪੰਨਾ 596] 
ਅਰਥਾਤ :--ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਨਿਰਭਉ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਵੀ 
ਕੋਈ ਡਰ-ਭਊ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਉਸ ਦੀ ਪ੍ਰਣ ਜੋਤਿ ਹਰ ਥਾਂ ਸਮਾਈ ਹੋਈ ਹੈ । ਕੋਈ 
ਥਾਂ ਉਸ ਤੋਂ ਖ਼ਾਲੀ ਨਹੀਂ” ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਭੈ ਵਿਚਿ ਨਿਰਭਉ ਪਾਇਆਂ । 
ਤਾ ਸਹਜੇ ਕੇ ਘਰਿ ਆਇਆ । 
[ਸਰਠ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 5991 
ਅਰਥਾਤ--ਜੋ ਲੌਕ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤੇ ਡਰ ਡਰ ਯੇ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਨਿਰਭਉ ਪ੍ਰਭੂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਤੋ ਓਹ ਸਹਿਜ 
ਘਰ ਵਿਚ ਸਮਾਂ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਫੇਰ 
ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਡਰ-ਭਉ ਨਹੀਂ' ਹ੍ਰੰਦਾ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ “-- 
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ਅਰਥਾੜ--ਰਚਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜੋ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਆਪਣੇ 
ਕਿਸੇ ਕਾਰਜ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਜਵਾਬ-ਦੇਹ ਨਹੀਂ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਰੀ 
ਉਸ ਨੂੰ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਸਮੇ” ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸਲਾਹ-ਮਸ਼ਵਰਾ ਕਰਨ ਦੀ ਲੌੜ 
ਭਾਸਦੀ ਹੈ । ਉਹ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਵਿਚ ਪੂਰਣ ਸੁਤੰਤਰ ਹੈ । ਜੋ ਚਾਰੂੰਦਾ ਹੈ, 
ਸਾਜ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਬੇਸ਼ੱਕ ਉਹ ਸਰਬੂ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਤੇ ਸਰਥ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ । ਉਸ 
ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਡਰ-ਭਉ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਇਸੇ ਹੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਸ੍ਰੀ 'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇਂ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਰੈ ਕਿ :-- 
ਪੁੰਛਿ ਨ ਸਾਜੇ ਪੂਛਿ ਨ ਢਾਹੇ 
ਪੁਛਿ ਨਾਂ ਦੇਵੈ ਲੋਇ। 
ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤਿ ਆਧੇ ਸਾਜੇ 
ਆਪੋ ਕਰਣ _ਕਰੋਇ ॥ 
ਸਭਨਾ ਵੇਖੈ ਨਦਰਿ ਕਰਿ 
ਜੌ ਭਾਵੈ `ਡੈ ਦੋਇ॥ 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 58] 
ਅਰਥਾਤ :-- ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਦੇ ਸਲਾਹ-ਮਸ਼ਵਰੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਰਚਨਾ 
ਨਹੀਂ ਰਚਾਉਂਦਾ, ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਕਿਸ੍ੇ ਤੋਂ ਪੁੱਛ ਕੇ ਰਚਾਉ'ਦਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਨ ਕਿਸੇ 
ਤੋਂ ਪੁਛ ਕੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਦਾਤਾਂ ਚਿੰਦਾ ਰੋ ਤੇ ਨਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ । ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਉਹ 
ਆਪ ਹੀ ਜਾਣਦਾ ਹੈ ਤੇ ਆਪ ਹੀ ਹਰ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਕਰਨਕਾਰਣ ਹੈ । ਉਹ ਸਭਨਾਂ 
ਤੇ ਆਪਣੀ ਮਿਹਰ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਨਾਲ ਵੇਖਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਦਾਤਾਂ 
ਦਿੰਦਾ ਰੈ । 
(8) ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਪੰਜਵੀਂ ਗਲ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ 
ਕਿ ਪਰਭੂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਵੈਰ ਜਾਂ ਦੁਸ਼ਮਣੀ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਤਾਂ ਸਭਨਾਂ ਤੇ 
ਮੁੜ ਮੁੜ ਮਿਹਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਕਿਸੇ ਤੇ ਕੋਂਈ ਜ਼ੁਲਮ ਜਾਂ ਧੱਕਾ ਨਹੀ” 
ਕਰਦਾ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ :-- 
ਨਿਰਵੈਰੁ 
ਨਿਰਵੈਰੁ ਉਸੇ ਨੂੰ ਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਵੀ ਕੋਈ 
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ਦੁਸ਼ਮਣੀ ਨਾ ਹੋਵੇ; ਸਗੋ ਹਰੇਕ ਤੇ ਮੁੜ ਮੁੜ ਮਿਹਰ ਹੀ ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ_ “ਨਿਰਵੈਰ” ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਿਰਵੈਰ ਪੁਰਖ ਸਤਿਗੁਰ ਪ੍ਰਭ ਦਾਤੇ । 
ਹਮ _ਅਪਰਾਂਧੀ _ਤੁਮ _ਬਖਸਾਤੇ । 
'[ਪ੍ਰਭਾਤੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1149] 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜਪਿ _ਮਨ ਨਿਰਭਉ । 
ਸਤਿ ਸਤਿ ਸਦਾ ਸਤਿ । 
।ਨਰਵੈਰੁ ਅਕਾਲ ਸ਼ੂਰਤਿ । 
ਆਜੂਨੀ ਸੈਭਉ । 
ਮੋਰੇ ਮਨ ਅਨਦਿਨੌ ਧਿਆਇ । 
ਨਿਰੰਕਾਰ _ਨਿਰਹਾਰੀ ॥ 
[ਸਾਰੰਗ, ਮ: $, ਪੰਨਾ 1202] 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੈਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਵੈਰ ਜਾਂ ਦੁਸ਼ਮਣ) 
ਰ੍ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਤੂੰ ਸਭ ਦਾ ਦਾਤਾਂ ਹੈਂ ! ਅਸੀਂ' ਗੁਨਹਗਾਰ ਹਾਂ ਤੇ ਤੂੰ ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਹੈ” । 
ਅਸੀਂ ਦਿਨ ਰਾਤ ਨਿਰਭਉ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹੀ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਹਾਂ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ 
ਅਬਿਨਾਂਸ਼ੀ ਤੇ ਅਰੂਪ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਤੁਮ ਜਗ ਕੇ ਕਾਰਨ ਕਰਤਾਰਾ । 
ਘਟਿ ਘਟਿ ਕੀ ਮਿਤਿ ਜਾਨਨਰਾਰਾ । 
ਨਿਰੈਕਾਰ _ ਨਿਰਵੈਰ _ਨਿਰਾਲਮ । 
ਸਭ ਹੀ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਤੂ ਮਹਿ ਮਾਲਮ । 


(ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 1226] 
ਅਰਬਾਤ :--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਇਸ ਸਾਰੇ ਜਗ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ ਤ੍ਰੰ ਹੀ ਹੈ ਤੇ ਤ੍ਰੇ 
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ਜਾਣਹਾਰ ਵੀ ਹੈ' । ਤੂ ਅਰੂਪ ਹੈ', ਤੈਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਵੇਰ ਜਾਂ ਦੁਸ਼ਮਣੀ ਨਹੀਂ” 
ਹੈ। ਤੂੰ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਮਨ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਵੀ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ' । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :- 


੭੭ 
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ਅਰਥਾਤ :--ਬੇਸ਼ੱਕ ਪ੍ਰਭੂ ਘਟਿ ਘਟਿ ਦੀ ਮਿਤਿ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । ਉਸ ਤੋ” 
ਕੋਈ ਵੀ ਗੱਲ ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ 
“ਨ ਰੀ (੧੯2੬ 
ਰਾ 9੨੨ ੧੭ -#-੩੭੭ 9੭੮ ੨੧੭੭ 
ਅਰਥਾਤ :--ਤੇਰਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਉਸ ਦਾ ਵੀ ਜਾਣਨਹਾਂਰ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਓਹ ਅਪਣੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਲੁਕਾਉ'ਦੋ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸ ਦਾ ਵੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਓਹ ਪਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ । 
(6) ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਮੌਤ-ਰਹਿਤ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ -- 
ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਮੌਤ-ਰਹਿਤ ਹੈ, ਉਸ ਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਮੌਤ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ 
ਤੇ ਨਾ ਸਮਾਂ ਹੀ ਉਸ ਤੇਂ ਆਪਣਾ ਕੌਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਹਿਬ ਵਿਚ ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ 
ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਅਕਾਲ ਮੂਰਤਿ ਜਿਸੁ ਕਦੇ ਨਾਂਹੀ ਖਉ । 
ਅਬਿਨਾਸੀ ਅਥਿਸਤ ਅਗੋਚਰ ਸਭੁ ਕਿਛੁ ਤੁਝ ਹੀ ਹੈ ਲਗਾ । 
[ਮਿਰੂ, ਮ: 4, ਪੰਨਾਂ 1089] 
ਅਰਥਾਤ :--ਅਭਿਗਤ ਤੇ ਅਗੌਚਰ ਪ੍ਰਭੂ ਮੌਤ-ਰਹਿਤ ਹੈ ਉਸ ਤੇ ਕਦੇ ਵੀ 
ਮੌਤ ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ । 
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ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਆਪ ਹੀ ਫ਼ਰਮਾਉੱਦੇ ਹਨ ਕਿ :- 
ਤੂ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨਾਹੀ ਸਿਰਿ ਕਾਲਾਂ । 
ਤੂ ਪੁਰਖ ਅਲੋਖ _ਅਗੈਮ _ਨਿਰਾਲਾਂ । 
(ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1038] 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਮੌਤ ਰਹਿਤ ਹੈ', ਤੈਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਮੌਤ ਨਹੀ ਆ 
ਸਕਦੀ ਤੇ ਨਾ ਕਾਲ (ਸਮਾਂ) ਹੀ ਤੇਰੇ ਤੇ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । 
ਤੂੰ ਅਲੇਖ, ਅਗੈਮ ਤੇ ਨਿਰਾਲਾ ਹੈ” । 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਔਰ ਸਕਾਲ ਸਭੈ ਬਸਿ ਕਾਲ ਕੇ 
ਏਕ ਹੀ ਕਾਲ ਅਕਾਲ ਸਦਾ ਹੈ । 
(ਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 40] 
ਅਰਬਾਤ :--ਜਗੇ ਦੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ _ਨਾਾਸਵਾਨ ਹੈ । ਇੱਕੋ ਹੀ ਅਕਾਲ ਪ੍ਰਭੂ 
ਹੀ ਮੌਤ-ਰਹਿਤ ਹੈ, ਜਿਸ ਤੇ ਸਮਾਂ ਵੀ ਆਪਣਾ ਕਦੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਦਾ ਇਹ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 


.#=>ਨ,੨ ੫੭%=੭ਨ੬ 


੨੪ 94272729. : 
ਅਰਥਾਤ:--ਸਦਾ ਸਲਾਮਤ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, ਉਸ ਤੇਂ ਮੌਤ ਕਦੇ 
ਵੀ,ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ । 


ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਅਰਾਥਤ :--ਮਰਨਾ-ਜੀਣਾ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੀ ਵਸ ਹੈ । ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਤੁਝ _ਹੀ ਕੀਆ ਜੈਮਣ-ਮਰਣਾ । 
(ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1022, 
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ਅਰਥਾਤ :--ਮਰਣ-ਜੀਵਣ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਹੋੱਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ । 
ਇਹ ਉਸੇ ਦੇ ਹੀ ਅਧੀਨ ਹੈ । 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਅਕਾਲ ਦਾ ਅਰਥ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ ਹੈਕਿ 
ਉਸ ਤੇ ਸਮਾਂ ਆਪਣਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀ ਪਾ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾਂ ਉਸ ਵਿਚ ਕੌਈ ਵਟਾਉਂ- 
ਸਣਾਉ ਹੀ ਆ ਸਕਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆਂ 


੨1(੬੨= 
“ਉਸ ਦੀ_ਹਸਤੀ ਸਮੇ'_ਦੀ ਮਾਰ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਉਹ 
ਬਾਲਪਣ, ਜਵਾਨੀ ਅਤੇ ਬੁਢੇਪੇ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ 
ਮਰਦਾ ਹੈ ।” 


[ਜਪੂਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 30] 
ਰੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਦਾਨਾ ਦਾਤਾਂ ਸੀਲਵੇਤ ਨਿਰਮਲੁ ਰੂਪੁ ਅਪਾਰੁ । 
ਜਖਾਂ ਸਹਾਈ ਅਤਿ ਵਡਾ ਊਚਾ ਵਡਾਂ ਅਪਾਰੁ । 
ਬਾਲਕੁ ਬਿਰਧਿ ਨ ਜਾਣੀਐ ਨਿਹਚਲੁ ਤਿਸੁ ਦਰਵਾਰੁ । 
ਜੋ ਮੰਗੀਐ _ਸੋਈ _ਪਾਈਐ _ਨਿਧਾਂਰਾ _ਆਂਧਾਮੁ। 
[ਸਿਰੀ ਰਗ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 27] 
ਰੋ: ਸੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਅਕਾਲ ਪ੍ਰਰਖ ਦੀ _ਵਿਆਖਿਆਂ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ 


ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ “-- 
“ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਸਮੇ” ਤੇ ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਮਨੁੱਖ ਕ੍ਰਿਤ ਵੰਡਾਂ ਤੋ" 


ਗ੍ਰਿਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 192] 
ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਜਵਾਨ ਡਾ: ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 
<ਅਕਾਲ ਮੂਰਿਤ--ਉਹ ਹਸਤੀ ਜੋ ਸਮੇਂ ਦੀ ਮਾਰ ਤੋਂ ਪਰ੍ਹੇ ਹੈ, 
ਉਹ ਸਦਾ ਇਕਸਾਰ ਹੈ [ 


| [ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਭਾਗ 1, ਪੰਨਾ 1] 
ਗਿਆਨੀ ਨਿਹਾਲ ਸਿੰਘ ਜੀ “ਅਫੀਫ਼” ਐਮ. ਏ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :- 
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ਅਸਰਿ ਸ਼ਮਾਂ ਸੇ ਨਹੀ” ਮਾਸੂਰ ਵੋਹ । 
ਮਰਗੋ੍‌ ਪੈਦਾਇਸ਼ ਸੇ ਭੀ ਹੈ' ਦੂਰ ਵੌਹ ॥ 
ਨਿਗਮਾਇ ਇਰਫ਼ਨ ਪੰਨਾ 6] 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ -- 


ਸਾ 


6 
ਇੰ ਤਉ-ਮੀ ਦਿ 


ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ” ਛੁੱਟ ਕੋਈ ਹੋਰ ਵਿਅਕਤੀ ਪੂਜਾ ਦੇ ਯੋਗ 

ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਉਹੋਂ ਹੀ ਸਦਾ _ਸਲਾਮਤਿ ਤੇਂ ਅਵਿਨਾਸ਼ੀ ਹੈ । ਉਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਾਧ- 
ਘਾਟ ਜਹੇ ਵਟਾਉ-ਸਟਾਉ ਨਹੀ ਆ ਸਕਦਾ । 

ਇਸਲਾਮ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਅਗੈਮ ਅਗੋਚਰ, ਅਰੂਪ ਤੇ ਰੂਪ ਰੇਖਾ ਤੋ ਸਦਾ 
ਸਲਾਮਤਿ ਤੇ ਨਿਰਲੇਪ ਮੈਨਿਆ ਹੈ । ਇਸ ਦਾਂ ਭਾਵ ਏਹੋ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ 
ਹਦਬੈਦੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ । ਉਹ ਨਾਂ ਕਦੇ ਬਾਲਕ ਹੁੰਦਾ ਨਾ ਬੁਢਾ, ਸਦਾ 
ਹੀ ਇੱਕੋ ਵੇਸ ਹੈ ਤੇ ਹਰੇਕ ਕਿਸਮ ਦੀ ਉਠਤਾਈ ਤੇ ਹੈ । ਉਸ ਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਮੌਤ 
ਨਹੀਂ ਆਂ ਸਕਦੀ । ਉਹ ਸਦਾ ਹੀ ਅਕਾਲ ਤੋਂ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਹੈ । 

ਕੁਰਾਨਸਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 


੮੭ 29949002425 66 


ਨਵ) 


ਅਰਥਾਤ ਉਹ ਹਰੇਕ ਕਿਸਮ ਦੀ ਉਣਤਾਈ ਤੌਂ"ਪਾਕ ਹੈ । ਹਰੋਕ ਚੀਜ਼ ਦਾਂ 


ਉਹੋ ਇੱਕੋਇਕ ਹੀ ਮਾਲਕ ਹੈ । ਸਾਰਿਆਂ ਨੇ ਹੀ ਉਸੇ ਦੀ ਹਜੂਰੀ ਪਰਤ ਕੇ 
ਜਾਣਾ ਹੈ । 


ਸ਼੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ _ਕਿ:-- 
ਨਾਂ ਓਹੁ ਬਢੈ ਨ ਘਟਤਾ_ ਜਾਇ 1 
। ਅਕੁਲ ਨਿਰੰਜਨ ਦੇਕੈ ਭਾਇ ॥ 


[ਗਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 343 


162 


ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਏਹੋ ਵਿਦਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ _ਵਧਣ-ਘਟਣ 
ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ ਤੇ ਸਦਾ “ਏਕੈ ਭਾਇ” ਅਰਥਾਤ ਇਕਸਾਰ ਹੈ । 

(7) ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਸੱਤਵੀ' ਗੱਲ ਇਹ 
ਦੱਸੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਅਜੂਨੀ ਹੈ; ਅਤੇ ਉਹ ਕਿਸੇ ਪਾੜ੍ਹ ਜਾਨਵਰ, ਪਸ਼ੂ, ਪੰਛੀ ਜਾਂ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਜਨਮ ਧਾਰਨ ਨਹੀਂ” ਕਰਦਾ । ਇਸ ਗੱਲ ਨੂੰ ਪਰਗਟ ਕਰਨ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ :-- 

ਅਜੂਨੀ 

ਅਰਥਾਤ--ਉਹ ਕਿਸੇ ਵੀ ਜੂਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਂਉੱਦਾ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਅਜੂਨੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 

ਅਲਖ ਅਪਾਰ ਅਗੈਮ ਅਗੌਚਰਿ ਨ ਤਿਸੁ ਕਾਲ ਨ ਕਰਮਾ । 
ਜਾਤਿ ਅਜਾਤਿ ਅਜੋਨੀ ਸੈਭਉ ਨ ਤਿਸੁ ਥਾਉ ਨ ਕਰਨਾਂ । 
ਨਾ ਤਿਸੁ ਮਾਤ ਪਿਤਾ ਸਤ ਬੈਧਪ ਨ ਤਿਸੁ ਕਾਮੁ ਨ ਨਾਰੀ। 
ਅਕੁਲ ਨਿਰੈਜਨ ਅਪਰ ਪਰੈਪਰ ਸਗਲੀ ਜੋਤਿ ਤੁਮਾਰੀ । 

[ਸੋਰਠ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 597 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਏਕਮ ਏਕੋਕਾਰ ਨਿਰਾਲਾ । 

ਅਮਰੁ ਅਜੌਨੀ ਜਾਤਿ ਨ ਜਾਲਾ । 
ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਰੂਪੁ ਨ ਰੇਖਿਆ । 
ਖੋਜਤ ਖੋਜਤ ਘਟਿ ਘਟਿ ਦੇਖਿਆਂ । 
[ਬਿਲਾਵਲ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 838 
ਅਰਥਾਤ--ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਨਿਰਾਲਾ ਹੈ । ਉਸ ਜੇਹਾ ਕੋਈ ਹੌਰ ਨਹੀ” 
ਹੈ। ਉਹ ਕਿਸੇ ਜੂਨ ਵਿਚ ਨਹੀ' ਆਉਦਾ ਤੇ ਮੌਤ-ਰਹਿਤ ਹੈ । ਉਸਦਾ ਕੋਈ 
ਧੀ-ਪੁੱਤਰ ਜਾਂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਆਦਿ ਕੋਈ ਸਾਕ-ਸੋਬੈਧੀ ਨਹੀ” ਹੈ । ਕੋਈ ਉਸ ਤਕ 
ਪਹੁੰਚ ਨਹੀ' ਸਕਦਾ । ਜਦੋ” ਉਸਦੀ ਢੰਡ ਕੀਤੀ ਗਈ, ਤਾਂ ਪਤਾ ਲੱਗਾ ਕਿ ਉਹ 
ਤਾਂ ਘਟ ਘਟ ਵਿਚ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । 


00026 60:43. 06161 190.30//0900760809910009.. 0 


168 


ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਅਜੂਨੀ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ 


੦੧, 


ਤੂ ਪਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਪਰਮੈਸਰੁ ਜੋਨਿ ਨ ਆਵਹੀ । 
ਤੂ ਹੁਕਮੀ ਸਾਜਰਿ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਸਾਜਿ ਸਮਾਵਹੀ । 
ਤੇਰਾ ਰੂਪੁ ਨ ਜਾਈ ਲਖਿਆ ਕਿਉ ਤੁਝਹਿ ਧਿਆਵਹੀ । 
ਤੂ ਸਭ ਮਹਿ ਵਰਤਹਿ ਆਪਿ ਕੁਦਰਤਿ ਦੇਖਾਵਰੀ । 
[ਸਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 109 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੂੰ ਕਿਸੇ ਵੀ ਜੂਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਦਾ; ਤੂੰ ਸਭ 
ਕੁਝ ਆਪਣੇਂ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੱਦ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ' ਤੇ ਫੇਰ ਆਪਣੇ ਹੁਕਮ 
ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਉਸਨੂੰ ਸਮੇਟ ਲੈਂਦਾ ਹੈ" । ਤੂੰ ਸਾਰਿਆਂ ਵਿਚ ਆਮ ਵਰਤ ਰਿਹਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾਂ ਹੀ ਦਿਸਦਾ ਰੈ” । ਤੇਰਾ ਰੂਪ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁਧੀ ਵਿਚ 
ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦਾ । 
ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜੋ ਨ ਜਗਤ ਮੇ ਕਬਹੂੰ ਆਯਾ । 
ਯਾ ਤੇ ਸਭੋਂ ਅਜੌਨ ਕਹਾਯਾ ॥ 
[ਦਸਮ ਗਰੋਥ, ਪੰਨਾ 142 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਕਦੇ ਵੀ ਕਿਸੇ ਜੂਨ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਦਾ, ਇਸੇ 
ਕਰਕੈ ਹੀ ਉਸਨੂੰ ਅਜੂਨੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। 
ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਅਜੂਨੀਂ” ਦਾ ਅਰਥ ਜਨਮ-ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਤੋਂ” 
ਰਹਿਤ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਅਜੂਨੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਮੋਘ ਦਰਸਨ “ਅਜੂਨੀ” ਸੈਭਉ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1082 


ਇਕ ਰੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਬਿਨਾਸੀ ਅਚਲੁ ਅਜੋਨੀ “ਸੈਭਉਂ” ਪੁਰਖੋਤਮੁ ਅਪਾਰ ਪਰੋ 
ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਸਮਰਥੁ ਸਦਾ ਸੋਈ ਸਰਬ ਜੀਅ ਮਨਿ ਧਾਇਉ । 
[ਸਵਈਏ ਮ: 4, ਪੰਨਾ 1405 


164 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾਂ ਸਰੂਪ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ_ਕਿਹਾਂ ਗਿਆਂ 
ਹੈ ਕਿ- ਨ 
੬210 ੬ 
ਅਰਥਾਤ--ਨਾਂ ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਜਣਿਆ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਉਸਨੇ ਹੀ ਕਿਸੇ 
ਨੂੰ ਜਣਿਆ ਹੈ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਧੀਆਂ-ਪੁੱਤਾਂ ਤੋਂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ। 
._ . ਸੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੈਕਟ ਨਹੀ ਪਰੋ ਜੋਨਿ ਨਹੀ ਆਵੈ ਨਾਮ ਨਿਰੈਜਨ ਜਾ ਕੋਰੇ 1 
ਕਬੀਰ ਕੋ ਸੁਆਮੀ ਐਜੋ ਠਾਕੁਰੁ ਜਾਂ ਕੈ ਮਾਈ ਨ ਬਾਪੋਂ ਰੇ । 
. [ਗਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾਂ ਹੋ 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਸੈਕਟ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਧੈਂਦਾਂ ਤੇ ਨਾਂ ਕਿਸੇ ਜੂਨ ਵਿਚ 
ਰੀ ਆਉਦਾ ਹੈ । ਕਬੀਰ ਜੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੇਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੋ ਰਰਿਤ 
ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਉਹ “ਲਮ ਯਲਿਦ ਵਲਮ ਯ੍ਰਲਦ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਅਜੂਨੀ ਪਦ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
. “ਜਰੀ ਹਜ਼ੂਰ ਦੀ ਅਜੂਨੀ ਆਖਨ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਭੀ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰੈਕਾਰ ਮਾਂ 
ਦੇ ਪੇਟ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਦਾ ਤੇ ਇਹ ਅਵਤਾਰਾਂ ਵਾਲਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਸਭ 
ਕਲਪਤ ਹੈ । ਉਹ ਸਦਾ ਪਵਿਤਰ ਤੇ ਨਿਰਬੋਧ-'ਹੈ 1੪,<,;6:5: ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਇਹਨਾਂ 
ਕਲੇਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਪਰੇ ਹੈ ਤੇ ਅਜੂਨੀ ਹੈ।” 
[ਪ੍ਰਿਤਖਯ ਦਰਸ਼ਨ ਪੰਨਾਂ 42 
(8) ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ 
ਬਾਰੇ ਅੱਠਵੀ' ਗੁੱਲ ਇਹ ਵਰਟੋਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ` ਹੈ, 
ਅਰਥਾਤ ਉਸਨੂੰ ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਨੇ ਨਹੀ” ਸਾਜਿਆ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਫਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ : 
ਸੈਭੈ 
ਵਿਸ ਦੇ ਅਰਥ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਇਹ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ_ਜੌ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ 
ਜਾਰੀ ਹੱਦ ਵਿਚ ਨਾ ਆਇਆ ਹੋਵੇ; ਸਗੌ' ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੌ ਹੀ ਰੋਵੇ । 
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ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਚੁ ਸਿਰੈਦਾ ਸਚਾ ਜਾਣੀਐ ਸਚੜਾਂ ਪਰ ਵਦਗਾਰੋ । 
ਜਿਨਿ ਆਪੀਨੈ ਆਪੁ ਸਾਜਿਆ ਸਚੜਾਂ ਅਲਖ ਅਪਾਰੌ । 
[ਵਡ ਰੋਸ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 80 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਡਾ ਸੱਚਾ ਪ੍ਰਭੂ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਆਪਣੇ ਆਪ_ ਤੋਂ” ਹੀ ਹੈ 1 
ਉਸ ਸੱਚੇ ਅਲਖ ਅਪਾਰ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਹੀਂ ਸਾਜਿਆ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਆਪ ਹੀ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਪੀਨੈ ਅਧੁ _ਸਾਜਿਓ ਆਪੀਨੌ ਰਚਿਓ ਨਾਉ । 
ਦੁਯੀ ਕੁਦਰਤਿ ਸਾਜੀਐ ਕਰਿ ਆਸਣੁ ਡਿਠੋ ਚਾਉ । 
ਦਾਤਾ ਕਰਤਾ ਆਪਿ ਤ੍ਰੰ ਤੁਰਸਿ ਦੇਵਹਿ ਕਰਹਿ ਪਸਾਉ । 
ਤੂੰ ਜਾਣੋਈ ਸਭਸੈ ਦੇ ਲੈਸਹਿ ਜਿੰਦੁ ਕਵਾਉ । 
ਕਰਿ ਆਸਣੁ ਜਿਠੋ ਚਾਉ । 
ਵਵਿਰ ਆਸਾ, ੫: 1, ਪੰਨਾਂ 263 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਹੀ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਰਾਹੀਂ' ਤ੍ਰੰ 
ਰਾਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਇਆਂ ਅਤੇ ਆਪ ਹੀ ਤੂੰ ਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾਂ 
ਹੈ। ਦੂਜੀ ਤੂੰ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਸਾਜੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਬੈਠਕੇ ਤੂੰ ਥ੍ਸ਼ੀ ਨਾਲ 
ਵੇਖਦਾ ਹੋ' । ਤਰੇ ਆਪ ਹੀ ਦਾਤਾਰ ਤੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਹੈ” ਅਤੇ ਅਪ ਹੀ ਪ੍ਰਸੈਨ ਹੋ ਕੇ 
ਜੌ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ', ਚਿੰਦਾ ਹੈ'ਤੇ ਕਿਰਪਾਲਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ” । ਤੂੰ ਸਾਰਿਆਂ ਦਾ ਹੀ 
ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ' । ਇਕ ਅੱਖਰ ਨਾਲ ਹੀ ਜਿੰਦ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ” ਤੋ ਇਕ 
ਅੱਖਰ ਨਾਲ ਹੀ ਮੁੜ ਜਿੰਦ ਨੂੰ ਲੌ ਲੈੱਦਾ ਹੈ । ਹਰੇਕ ਦੇ ਅੰਦਰ ਵਸ ਕੇ ਰੰ 
ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਖੁਸ਼ੀ ਨਾਲ ਵੇਖਦਾ ਹੈ” । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ- 
ਥਾਪਿਆ ਨ ਜਾਇ ਕੀਤਾ ਨ ਹੋਇ । 
ਆਪੇ ਆਪਿ _ਨਿਰੈਜਨ ਸੋਇ । 


(ਜਪੁਜੀ, ਪੰਨਾ 2 
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ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਰਾਹੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ _ਨਹੀਂ 
ਆਇਆ । ਉਹ ਨਿਰੈਜਨ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ” ਹੀ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
੪੨੨ ਵੀ ੮<੭੨੬੬੭੭=੭ 
ਦੂ 
੬ ਕੀ ਹੋ ੮੭੩) -੧੦੭ 
ਅਰਥਾਤ--(ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ) ਉਹੋ ਹੀ ਹੈ ਜਿਸਨੇ ਸਾਰੇ ਆਕਾਸ਼ ਤੇ 
ਪਾਤਾਲ ਸੱਚਾਈ ਤੇ ਯੁਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਸਾਜੇ ਹਨ । ਜਿਸ ਦਿਨ ਉਹ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ 
ਕਿ (ਮੇਰੀ ਇੱਛਾ ਅਨੁਸਾਰ) ਹੋ ਜਾਏ, ਤਾਂ (ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ) ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਆਦਿ--ਅੰਤ ਰਹਿਤ (ਅਨਾਦੀ) ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 
ਹੀ ਮੈਨਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਉਸਦੇ ਨਾਲ ਕਿਸੋ ਹੌਰ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਨਹੀ” 
ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ । ਇਸਦਾ ਭਾਵ ਏਹੋ ਹੈ ਕਿ ਉਹੋ ਹੀ ਸਭ ਦਾ ਆਦਿ 
ਤੇ ਆਦਿ ਅੰਤ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


₹% % ,₹ਊੰ=੭ 1%<੭੬=੧- 


੨ 62-1= --=ਟਟ 4022 
101 <-੬॥ 
ਅਰਥਾਤ--ਸਭ ਦਾ ਆਦਿ ਤੇ ਅੰਤ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਨੇ ਹੀ ਸਾਰੋ ਅਕਾਸਾਂ 
ਤੇ ਪਾਤਾਲਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾਂ ਰਚਾਈ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਸਭ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ ਹੈ, ਪੁਰ ਉਸਦਾ 
ਰਚਨਾਹਾਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਉਹ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਹੈ ਤੇ ਸਭ ਦਾ ਆਦਿ ਤੇ ਅੰਤ 
ਉਸੇ ਰਾਹੀ" ਹੀ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਉਸਨੂੰ _ਅਨਾਦੀ (ਆਦਿ-ਅੰਤ 
ਰਹਿਤ) ਆਖਦੇ ਹਨ । 


ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸਭ ਦਾ ਆਦਿ ਤੋਂ ਅੰਤ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈਂ ਕਿ :-- 


ਆਦਿ ਅੰਤ ਪ੍ਰਭ ਅਗਮ ਅਗਾਹੀ । 
(ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1008 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਰੇ ਜੀਅ-ਜੈਤ ਦਾ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । 
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(9) ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਦੇ ਅੰਤ ਵਿਚ 
ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ ॥ 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ (ਪਰਲੋਕ ਵਾਸੀ) ਨੇ 
“ਗੁਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਨੂੰ “ਬਫ਼ਜ਼ਲਿ ਅਕਾਲ” (ਮੌਤ ਰਹਿਤ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ) 
ਅਤੇ "ਤਰ ਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਦੇ ਭਾਵਅਰਥ ਵਾਲਾ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਇਸ ਲਿਹਾਜ਼ 
ਨਾਲ ਇਸਦੇ ਇਹ ਅਰਥ ਹੌਣਗੇ ਕਿ ਉਹ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸਦੇ ਗੁਣ ਇਕ 
ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ' ਲੋ ਕੇ ਸੈਭੈ ਤਕ ਵਰਣਨ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਮੈ ਉਸਦਾਂ ਨਾਂਲੈਕੇ 
ਤੇ ਉਸਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਅਰੈਭ ਕਰਦਾ ਹਾਂ । ਜੇ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸਦਾ ਸਰੂਪ ਇਕ 
ਓਅੰਕਾਰ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਸੈਭੰ ਤਕ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, _ਆਪਣੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ 
ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਪਰਗਟ ਹੁੰਦਾਂ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਘਮੰਡ ਜਾਂ ਫੋਕੇ ਤਪੇ-ਬਨ 
ਨਾਲ ਉਸਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ” ਹੋ ਸਕਦਾ ।“ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ- 
ਤੁਮਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਤੇ ਤ੍ਧੁ ਪਛਾਣਾ । 
ਤਰ ਮੋਰੀ ਓਟ ਤੂੰ ਹੈ ਮੇਰਾ ਮਾਣਾ । 
ਤੁਝ ਬਿਨੁ ਦੂਜਾ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਈ । 
ਸਭ ਤੇਰਾਂ ਖੇਲੁ ਅਖਾੜਾ ਜੀਉ 1 
[ਮਾਝ ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 103 


1. ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਕਈ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ “'ਗੁਰ 
ਪ੍ਰਸਾਦਿ” ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸਦਾ ਮੂਲ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਦੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਮਿਲ ਸਕਦਾ ਹੈ । 

(ਵੇਖੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਬਾਣੀ, ਭਾਗ 1: 

ਪੰਨਾ 1 ਤੇ %, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾਂ 1) 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੈਤ ਸੂਰਜ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜਪੂਜੀ ਸਟੀਕ ਵਿਚ ਗੁਰ 
ਪ੍ਰਸਾਦਿ ਦੇ ਅਰਥ “ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ ਅਨੰਦ ਸਰੂਪ” ਕੀਤੇ ਹਨ । 

(ਵੇਖੋ ਜਪੂਜੀ ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 12) 
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ਇਕ ਗੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੁਮਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਤੇ ਜਪੀਐ ਨਾਉ । 
ਤ੍ਮਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਤੇ ਦਰਗਹ ਥਾਉ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 192 
ਅਰਥਾਡ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੇਰੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਤੇਰੀ ਪਛਾਣ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ 
ਤੇ ਤੇਰੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਤੇਰੀ ਉਪਾਸਨਾ ਕੀਤੀ) ਜਾ_ਸਕਦੀ ਹੈ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਤੇਰੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਆਦਰ ਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਦਾ ਅਸਥਾਨ _ਵੀ_ਤੇਰੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ 
ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ । 
ਇਸੇ ਰੀ ਅਧਾਰ ਤੇ ਕੁਰਾਨ ਸਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਅਰਦਾਸ਼ ਸਿਖਾਈ ਗਈ ਹੈ ਕਿ- 


"੭੧੧੧ (€ 


2੭੧ 2 
6 << ੨9੭ 5-2 2$ 

ਅਰਬਾਤ--ਹੋ ਪ੍ਰਭੂ ! ਅਸੀ" ਤੇਰ ਬੈਦਗੀ ਕਰਨ ਲਈ ਤੇਰੇ ਪਾਸੋ ਹੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਮੰਗਦੇ ਹਾਂ, ਕਿਉਕਿ ਤੇਰੀ ਸਹਾਇਤਾ ਤੋਂ” ਬਿਨਾਂ ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਆਪਣੇ ਨਿਜ ਬਲ ਨਾਲ ਤੇਰੀ ਬੇਦਰੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾ ਤੇਰੀ ਕਿਰਪਾ 
ਦਾਂ ਹੀ ਪਾਤਰ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ । 

ਦੂ 
ਅਲਾਹ 

ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਨੇ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸਵ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਖਾਸ ਨਾਂ 'ਅੱਲਾਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਇਸਦਾ ਇਹ ਅਰਥ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਪਰੀਪੂਰਣ ਵਿਅਕਤੀ ਜਿਸ ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਹੀ ਸੂਭ ਗੁਣ ਹਨ ਤੇ ਕੋਈ ਵੀ ਉਣਤਾਈ 
ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀ ਅਰੰਭਕ ਆਇਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ-- 


ਸਿ ੧੫੬. & & 
੧%<੬੦=੧੦<੩।੧੧<-% $ 
ਅਰਬਾਤ--(ਮੈਂ) ਅਤਿ _ਕਿਰਪਾਲੂ ਤੋਂ ਦਿਆਲੂ “ਅੱਲਾਹ” ਦਾ ਨਾਂ 
ਲੈ ਕੇ (ਅਰੋਭ ਕਰਦਾ) ਹਾਂ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ''ਅੱਲਾਰ” ਬਾਰੋ ਇਹ ਕਿਹਾਂ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਹਰ£ 91481 (031) / ॥0:0866601(0.ਹ7 
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ਅਰਥਾਤ-- ਅੱਲਾਹ ਦੇ ਸਾਰੇ ਗੁਣ ਚੰਗੇ ਹਨ । ਸੋ ਤੁਸੀਂ (੭ ਉਹਨਾਂ 
ਦੁਆਰਾ ਸਿਮਰਦੇ ਰਹੋ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕ੍ਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


“੭ 2 €. ੭( 
22914196:162 
<੭2%੬੧20ਊ. :50%1 
ਅਰਥਾਤ--“ਅੱਲਾਹ”` ਤੇ" ਛੁੱਟ ਹੌਹ ਕੌਈ ਵੀ ਇਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਸੇ 
ਨੇ ਹੀ ਸਭ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਤੇ ਉਹੋ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਉਸ ਤੋ ਛੁੱਟ ਹੌਰ ਕੋਈ ਵੀ ਸਾਜਨਰਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਨਹੀਂ ਹੈ। 
ਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਈ” 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭ ਦਾ ਖਾਸ ਨਾਂ ''ਅੱਲਾਹ'` ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈਂ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ 
ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਾਉ ਖੁਦਾਈ ਅਲਹੁ” ਭਇਆ । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸ: ਸ: 1, ਪੰਨਾ 470 
ਅਰਥਾਤ--ਹੁਣ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਾਂ “ਔਲਾਹ”” ਪ੍ਰਸਿਧ ਹੋ ਗਿਆ 
ਹੈ । ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੋ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਕਉਂ “ਅਲਹੁ ਕਹੀਐ 
ਸੇਖਾ ਆਈ ਵਾਰੀ ॥ 


[ਬਸੈਤ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1191 


ਅਰਥਾਤ--ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 'ਅੱਲਹ”” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ 
ਹੁਣ ਸ਼ੇਖਾਂ (ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ) ਦੀ ਵਾਰੀ ਆ ਗਈ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ” 


170 


ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ (ਅਨਾਦੀ) ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਅੱਲਾਹ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸਦੇ ਅਰਥਾਂ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਨੂੰ ਵੀ ਮੁਖ ਰਖਿਆ ਹੈ, ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਅਲਾਰੂ' “ਅਲਖੁ ਅਗੈਮੁ ਕਾਦਰ ਕਰਣਹਾਰੁ ਕਰੀਮੁ । 
ਸਭ ਦੁਨੀ ਆਵਣ ਜਾਂਵਣੀ ਮੁਕਾਮੁ ਏਕੁ ਰਹੀਮ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 04 


ਅਰਥਾਤ--'ਅੱਲਾਹ”” ਅਲਖ ਹੈ, ਮਨੂਖ ਦੀ ਬੁਧੀ ਉਸਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘੋਰੇ 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ” ਲੈ ਸਕਦੀ । ਉਹ ਅਗੰਮ ਹੈ, ਕੋਈ ਵੀ ਉਸ ਤਕ ਪਹੁੰਚ ਨਹੀ" ਸਕਦਾ । 
ਉਹ ਕਾਦਰ ਤੇ ਕਰਣਹਾਰੁ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਕਰੀਮ ਵੀ ਹੈ । ਹੋਰ ਸਾਰੀ ਦੁਨੀਆਂ ਮਰਨ- 
ਜੀਵਨ ਰਾਹੀਂ ਆਉਦੀ ਜਾਂਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਮਰਨ-ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ, ਤੇ 
ਉਹ ਰਹੀਮ ਵੀ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰ! ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਅੱਲਾਹ” ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ 
ਹੈ ਕਿ- 
ਬਾਬਾ ਅਲਹੁ ਅਗਮ ਅਪਾਰੁ । 
ਪਾਕੀ ਨਾਈ ਪਾਕ ਥਾਇ ਸਚਾ ਪਰਵਦਿਗਾਰੁ । 
ਤੇਰਾ ਹੁਕਮੁ ਨ ਜਾਪੀ ਕੇਤੜਾ ਲਿਖਿ ਨ ਜਾਣੈ ਕੋਇ । 
ਜੇ ਸਉ ਸਾਇਰ ਮੇਲੀਅਹਿ ਤਿਲੁ ਨ ਪੁਜਾਵਹਿ ਰੋਇ । 
ਕੀਮਤਿ ਕਿਨੈ ਨ ਪਾਈਆਂ ਸਭਿ ਸੁਣਿ ਸੁਣਿ ਆਖਹਿ ਸੋਇ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ ਹੋਡੋ 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਭਾਈ “ਅੱਲਾਹ” ਤਕ ਕਿਸੇ ਦੀ ਪਹੁੰਚ ਨਹੀਂ । ਉਸਦਾ 
ਪਾਰਾਵਾਰ (ਆਦਿ-ਅੰਤ) ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਸਦੀ ਵਡਿਆਈ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ | 
ਪਾਕ ਹੈ ਤੇ ਉਸਦਾ ਅਸਥਾਨ ਵੀ ਪਵਿੱਤਰ ਹੈ । ਉਹ ਹੀ ਸੱਚਾ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਜਿੰਨਾ ਅਪਾਰ ਹੈ, ਉਸਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਹੀ ਨਹੀ” ਲਾਇਆ ਜਾਂ ਸਕਦਾ 
ਕੋਈ ਇਸਨੂੰ ਲਿਖਕੇ ਦਸ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ । ਜੇ ਸੈਕੜੇ ਕਵੀ ਵੀ ਇਕੱਤਰ ਕੀਤੇ 
ਜਾਣ, ਤਾਂ ਖਪ ਖਪ ਕੇ ਵੀ ਤਿਲ ਦੇ ਬਰਾਂਬਰ ਉਸਦਾ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਕਰ 


| 
ਹੈ 
ਕਿ - 
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ਸਕਦੇ । ਤੇਰੀ ਕੀਮਤ ਕਿਸੇ ਨੇ ਵੀ ਨਹੀਂ" ਪਾਈ । ਜੌ ਕੁਝ ਵੀ ਕੋਈ ਖਬਰ ਦਸਦਾਂ 
ਹੈ, ਉਹ ਸੁਣੀ ਸੁਣਾਈ ਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਅਨੇਕ ਥਾਈਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਾਂ ਅੱਲਾਹ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । 

(ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 322, 430, 480, 483, 488, 723, 724, 727, 
885, 896, 897, 1032, 1083, 1084, 1136, 1149, 1350, 
1374, 1383 ਆਦਿ) । 

ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ :-- 

ਅਲਾਹ ਹੈ । ਅਜਾਹ ਹੈ ॥ 
ਦਿਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੰਨਾਂ 2 


ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਪਦ ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 


' ਇਥੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕਰ ਦੇਣਾ ਵੀ ਅਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਵਰਤਮਾਨ 


ਸਮੇਂ ਦੇ ਸਿਖ ਆਮ ਤੌਰ ਤੇ "ਅੱਲਾਹ ਲਈ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਪਦ ਦੀ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਖਾਸ ਨਾਂ ਪਰਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ 
ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ : | 
“ਵਾਹਿਗੁਰੂ--ਇਕ ਅਜੇਹਾ ਨਾਉਂ” ਹੈ, ਜਿਹੜਾ _ਸਿਖ 
ਅਹਿਮੀਅਤ, ਅਪਣਤ ਤੇ _ਪਿਆਰ ਨਾਲ _ਵਰਤਦੇ ਹਨ 1 


ਵਰੜੋੱ 
ਕਿ ਇਕ 


ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਲਈ ਅੱਲਾ, ਹਿੰਦੂਆਂ ਲਈ ਰਾਮ, ਹਰੀ, ਕ੍ਰਿਸ਼ਿ ਤੇ 


ਯਹੂਦੀਆਂ ਲਈ ਯਾਹੌਵਾ, ਤਿਵੇ' ਸਿਖਾਂ _ਲਈ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਸਮ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ।” 


ਝਿਆ 


[ਗਿਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾਂ 161 


ਕਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦਾ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ “ਅੱਲਾਹ” ਦਾ ਨਾਂ '" 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਨੀਅਤ ਕੀਤਾ ਹੈ; 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਰਚਕੇ ਉਂਚਾਰਿਆਂ ਤੇ 
ਕੀਤਾ ਰੈ।” 
[ਰਸਾਲਾ ਸੈਤ ਸਿਪਾਹੀ, ਅਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਫ਼ਰਵਰੰ 


'ਵਾਹਿਗੁਰੂ 
ਜਹਾ ਕਿ 


1960 


ਜੋ ਵਿਦਵਾਨ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਂਜ ਨੇ 


“ਅੱਲਾਹ” ਦਾ ਖਾਸ ਨਾਂ "ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੀਅਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਹ ਇਹ ਵੰ 


ਦਸਦੇ 


ਹਨ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫਾਰਸੀ ਤੇ ਸੰਸਕ੍ਰਿਤ ਦੌਹਾਂ ਬੋਲੀਆਂ ਨੂੰ 
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ਇਕੱਤਰ ਕਰ ਦਿਤਾ ਹੈ । ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ “ਵਾਹ” ਫ਼ਾਰਸੀ ਦਾ ਪਦ 
ਹੈ, ਜਿਸਦਾ ਅਰਥ ਅਸਚਰਜ ਹਨ । ਅਤੇ -“ਗੁਰਹ ਪਦ ਦਾ ਸੋਬੈਧ ਸੋਸਕ੍ਰਿਤ 
ਬੋਲੀ ਨਾਲ ਹੈ, ਜਿਸਦਾ ਭਾਂਵ ਹੈ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ, ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਇਕ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ 
ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
<ਵਾਹਿੰਗੁਰੂ ਦੋ ਸਬਦ ਵਾਹਿ ਤੇ ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਬਣਿਆ ਹੈ । ਵਾਹ. ਅਰਬੀ ਦਾ 
ਸ਼ਬਦ ਹੈ । (ਅਰਬੀ ਦਾ ਨਹੀਂ ਫਾਰਸੀ ਦਾ ਹੈ ।--ਲੇਖਕ) ਪ੍ਰਾਕਿਰਿਤਕ ਵਿਚ ਵੀ 
ਮਿਲਦਾਂ ਹੈ । ਜਿਸਦੇ ਅਰਥ ਹਨ--ਅਸਚਰਜ ।.........ਗੁਰੂ ਸਬਦ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤ 
ਦਾ ਹੈ, ਜਿਸਦੇ ਅਰਥ ਹਨ--ਆਂਤਮਿਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੇਣ ਵਾਲਾ 1” 
"ਗੁਰਮਤਿ ਫਲਾਸਫੀ” ਪੰਨਾ 136--ਤ7 
“ਵਾਹ', ਫਾਰਸੀ 'ਗੁਰੂ” ਸਸਕ੍ਰਿਤ ਦੌਹਾਂ ਬੋਲੀਆਂ ਨੂੰ ਇਕੱਠਾ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆਂ ।.... ਵਾਹ ਦੇ ਅਰਥ ਅਸਚਰਜ ਤੇ ਗੁਰੂ ਦਾ ਅਰਥ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਰੂਪ । 


[ਸੈਤ ਸਿਪਾਹੀ, ਅਕਤੂਬਰ 1956 


__ ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਦੀ 49ਵੀ” 
ਪੌੜੀ ਵਿਚ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਪਦ ਦੀ ਬਣਤਰ ਬਾਰੇਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ-- 


ਸਤਿਜੂਗਿ ਸਤਿਗੁਰ ਵਾਂਸਦੇਵ ਵਾ ਵਿਸ਼ਨਾਂ ਨਾਂਮ ਜਪਾਵੈ 1 
ਦੁਆਪਰਿ ਸਤਿਗੁਰ ਹਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਾਹਾ ਹਰਿ ਹਰਿ ਨਾਮੁ ਜਪਾਵੈ । 
ਤਰੇਤੇ ਸਤਿਗੁਰ ਰਾਮ ਜੀ ਰਾਰਾਂ ਰਾਮ ਜਪੈ ਸੁਖ ਪਾਵੈ । 

ਕਲਿਜ਼ਗਿ ਨਾਨਕ ਗੁਰ ਗੋਵਿੰਦ ਗਗਾਂ ਗੋਬਿੰਦ ਨਾਮੁ ਅਲਾਵੈ । 
ਚਾਰੇ ਜਾਂਗੇ ਚਹੁ ਜੂਗੀ ਪੰ ਚਾਇਣ ਵਿਚਿ ਜਾਇ ਸਮਾਵੈ । 

ਚਾਰੋ ਅਛਰ ਇਕੁ ਕਰਿ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਜਪੁ ਮੰਤ੍ਰ ਜਪਾਵੈ । 

ਜਹਾਂ ਤੇ ਉਪਜਿਆ ਫਿਰਿ ਤਹਾ ਸਮਾਵੈ । 


ਵਿਰ 1, ਪੌੜੀ 20 


ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀ ਇਸ ਵਾਰ_ਵਿਚ_“ਵਾਰਿਗੁਰੂ” ਪਦ ਦੀ ਬਣਤਰ 
' ਇਹ ਦੱਸੀ ਗਈ ਹੈਂ ਕਿ “ਵਾ” ਵਿਸਨੂੰ ਤੋਂ, “ਰਹਾਂ ` ਹਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਤੋਂ, “"'ਰਾਰਾ” 
ਜਾਮ ਜੀ ਤੋਂ ਤੇ 'ਗਗਾ” ਗੋਬਿੰਦ ਦੇ. ਨਾਂ ਤੋ ਲੈ ਕੇ ਬਣਾਇਆ .ਗਿਆਂ .ਹੈ, ਪੁਰ 
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ਜੇ ਏਹਨਾਂ ਅੱਖਰਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰਤੀਬ ਨਾਲ ਜੋ ਵਾਰ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ, ਇਕੱਤਰ 
ਕੀਤਾ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਫਿਰ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨਹੀ, “ਵਹਰਾਗ ਬਣਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਸਤਿਬੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਪਕਈਆਂ ਨੇ ਵਾਹਿਗੁਰ੍ਹ ਨਾਲ ਹਾਸੋਹੀਣੀ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਵ ਦਾ ਅਰਥ 
ਵਿਸ਼ਨੂੰ, ਹ ਦਾ ਹਰੀ, ਗ ਦਾਂ ਗੋਬਿੰਦ ਤੇ ਰ ਰਾਮ ਬਣਾ ਦਿਤਾ ਹੈ ।” 

[ਸਾਡਾ ਇਤਿਹਾਸ, ਪੰਨਾ 37 
ਇਕ ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਇਹ ਪਉੜੀ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ _ਦੀ ਨਹੀਂ ਜਾਪਦੀ ।......ਇਹ 

ਪੌੜੀ ਕਿਸੇ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੋਂ ਮਗਰੋਂ ਪਾਈ ਹੈ, ਜੌ ਉਹਨਾਂ ਦੇ 
ਨਾਮ ਵਿਚੋਂ” 'ਗ` ਅੱਖਰ ਲਿਆ ਹੈ ।” 
[ਵਾਰਾਂ ਭਾ: ਗੁਰਦਾਸ ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 46 ਫੁਟਨੌਟ 


ਅਰਥਾਤ !-- 
%ਪੋਡਿਤ ਕਰਤਾਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾਖਾਂ ਇਸ ਪਉੜੀ ਨੂੰ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ 
ਕ੍ਰਿਤ ਨਹੀ" ਮੰਨਦੇ !” 
[ਵਾਰਾਂ ਭਾ: ਗੁਰਦਾਸ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾਂ 48 ਫੁਟਨੋਟ 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਪਦ ਦੀ ਜੋ ਬਣਤਰ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦੀਆਂ 
ਵਾਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਨਣ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਉਹ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਹੀ 
ਕਥਨ ਅਨ੍ਸਾਂਰ ਭਾਈ ਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ; ਸਗੋ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦੇ 
ਸਮੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਮਿਲਾਵਟ ਹੈ । ਇਕ ਹੌਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
%ਇਸ (ਪਹਿਲੀ) ਵਾਰ ਦੀ ਅਖੀਰਲੀ ਪਉੜੀ ਗੁਰਮਤਿ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰਖਕੇ 
ਭਾਈ ਜੀ ਦੀ ਕ੍ਰਿਤ ਨਹੀ' ਮੈਨੀ ਜਾ ਸਕਦੀ, ਮਗਰੋ ਕਿਸੇ ਦੀ ਪਾਈ ਹੋਈ ਹੈ ।” 
[ਪੈਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ, ਪੋਨਾ 62 
ਅਸਲੀਅਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ, ਜੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ 
ਕਿਸੇ ਥਾਂ ਵੀ “ਅਲਾਹ”” ਲਈ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਪਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਗਈ । 
ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅਸੀ “ਨਾਉ ਖੁਦਾਈ ਅਲਹੁ ਭਇਆ, ਅਤੇ 


[ਰ£ 06161 10117 / 6100:08030996106.ਹਰ 
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“ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਕਉ ਅਲਹੁ ਕਹੀਐ ਸੇਖਾ ਆਈ ਵਾਰੀ” ਤਾਂ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਾਂ,ਪਰ ਇਹ 
ਕਿਤੇ ਵੀ ਨਹੀਂ ਪੜ੍ਹਦੇ ਕਿ ਹੁਣ “ਅੱਲਾਹ” ਦਾ ਨਾਂ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਹੈ, ਤੇ ਉਸ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ '“ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਜਾਏ । ਜਾਂ “ਵਾਰਿਗੁਰੂ ਦਾ ਜਾਪ 
ਕੀਤਾ ਜਾਏ 1 

ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਇਸ ਗੱਲ ਦੇ ਇਕਰਾਰੀ ਹਨ ਕਿ ਚੌਥੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇ 
ਤਕ ਇਹ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਪਦ ਲਿਖਤ ਵਿਚ ਨਹੀ ਆਇਆ ਸੀ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ: ਕਰਮ 
ਸਿੰਘ ਜੀ ਹਿਸਟੋਰੀਅਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਇਹ ਗੱਲ ਸਾਰੇ ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਕਿ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਸ਼ਬਦ ਚੌਥੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ 
ਜੀਤੋ ਲਿਖਤ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ, ਪਹਿਲੀਆਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀਆਂ ਦੇ ਵੇਲੇ ਇਹ 
ਸ਼ਬਦ ਲਿਖ਼ਤ ਦੁਆਰਾ ਕਿਤੇ ਪਰਗਟ ਨਹੀਂ ਸੀ ਹੋਇਆ ।” 

[ਕਤਕ ਕਿ ਵੈਸਾਖ, ਪੈਨਾ 200 


ਇਹ “ ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਪਦ ਲਿਖਤ ਵਿਚ ਤਦੇ ਹੀ ਆਉਦਾ, ਜੇ ਇਸ ਦੀ 
ਵਰਤੋ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਹੁੰਦਾ ਅਸਲੀਅਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਸਮੇ 
ਪ੍ਰਭੂ ਲਈ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਪਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ” ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ 
ਇਹ ਉਕਾਂ ਹੀ ਅਸੈਭਵ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਸੇ 
ਇਕ ਥਾਂ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ” ਨਾ ਕਰਦੇ । ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਪਦ ਲਿਖਤ 
ਵਿਚ ਆਉਣ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ । 

ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਕਿ ;- 

''ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ......ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨਾਮ ਸ਼ਪਸ਼ਟ ਸਿਵਾਇ ਭੁੱਟਾਂ ਦੇ ਸਵੈਈਆਂ 
ਦੇ ਕਿਧਰੇ ਨਹੀਂ ਆਇਆ ।'““...ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਨੇ 
ਕਿਧਰੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਜਾਪ ਕਰਨ ਲਈ ਹੁਕਮ ਨਹੀ" ਦਿੱਤਾ ।” 

[ਰਸਾਲਾ ਸੈਤ ਸਿਪਾਹੀ,ਐਮ੍ਰਿਤਸਰ 
ਅਪ੍ਰੈਲ 1958 
ਇਕ ਰੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 


ਰਿ ਜੀ ਤਾਨ 14 (੨੬੬-.੮੦੮ -'ਨ`> ,- ੮” । ਦਰ 
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1 । “ਜਦ ਦਸਾਂ ਗੁਰਾਂ (ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਤੌ ਦਸਮ ਗੁਰੂ - 
ਜੀ ਤਕ) ਦੀ ਮੁਖਵਾਕ ਬਾਣੀ ਪੂਰਨ ਖੌਜ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਤਾਂ - 
.ਉਸ ਵਿਚ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਪਦ ਕਿਤੇ ਨਹੀ` ਲੱਭਦਾ ।” ੧ 


[ਗੁਰਮੰਤੁ ਪ੍ਰਬੋਧ, ਪੈਨਾ 62 
ਜੌ ਲੋਕ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਪਦ ਨੂੰ “ਅੱਲਾਹ” ' ਦਾ ਖਾਸ ਨਾਂ ਸੰਨਦੇ ਹਨ, 
ਉਹਨਾਂ ਵਿਚ ਇਸ ਦੇ ਉਚਾਰਣ ਬਾਰੇ ਵੀ ਜ਼ੌਖਾਂ ਮਤਿਭੇਦ ਹੈ। ਕਈ ਇਸ ਨੂੰ 
<ਵਾਰਿਗੁਰੂ” ਤੇ ਕਈ ““ਵਾਹੁਗੁਰ” ਪੜ੍ਹਦੇ ਤੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਤੋਂ' ਛੁੱਟ ਇਸ 
ਦੇ ਰੌਰ ਵੀ ਕਈ ਰੂਪ ਹਨ: ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈਂ ਕਿ:-- 1 
<ਇਸ ਨਾਂਮ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਉਚਾਂਰਣ ਹੋ ਗਏ ਹਨ -- 
ਵਾਹਗੁਰ, ਵਾਹਗੁਰ, ਵਾਹਗੁਰੂ, ਵਾਹ ਗੁਰ (4 ਸਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਸਾਰਿਬ ਨੇ “ਵਾਹਗੁਰ” ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਪਰਚਾਰ ਕੀਤਾ 
ਹੈਂ ,06254 ਅੱਜ ਕਲ ਦੇ ਛਾਪੇ _ਖਾਨਿਆਂ ਵਾਲੇ ਅਤੇ ਆਮ ਸਿੱਖ ਪਤਾ 
ਨਹੀਂ, ਕਿਉ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਛਾਪੇ ਅਤੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ | 
[ਗੁਰਮਤਿ ਮਾਰਤੇਡ, ਭਾਗ 2, 
ਪੈਨਾ 818 
ਅਰਥਾਤ :--- “ਲਿਖਤ ਦੇ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਜਿੱਥੇ ਵਾਹਗੁਰੂ ਪਾਠ ਹੈ, 
ਉੱਥੇ ਛਾਪਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਹਰ ਥਾਂ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਅਕਾਲ 
ਬੁੰਗੇ ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਦੀ ਕਲਮੀ ਵੱਡੀ ਬੀੜ ਵਿਚ ਹਰ ਜਗਹਿ ਵਾਹਗੁਰੂ 
ਜੀ ਕੀ ਫ਼ਤਹ ਪਾਠੁ ਹੈ । ਇਕ ਲਿਖਾਰੀ ਨੇਂ ਭੁਲ ਕੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਲਿਖਿਆਂ 
ਹੈ, ਜੋ ਸੋਧਣ ਵੇਲੇ ਸਿਆਹੀ ਤੇ ਹੜਤਾਲ ਲਾ ਕੇ ਮੁੜ ਵਾਹਗੁਰ ਕੀਤਾ 


ਗਿਆ ਹੈ ।” 


[ਗੁਰੂਮਤਿ ਮਾਰਤੋਡ, ਭਾਗ 3, ਪੈਨਾ 819 
ਇਕ_ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇਂ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ 
ਹੇ ਕਿ 


ਮੇ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਰਿਕ ਵਿਚ ਦਰਜ ਭੱਟਾਂ ਦੇ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਜ ਦੇ 
<ਵਾਰਿਗੁਰੂ” (ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 1202) !੩ੇ “ਵਾਰਗੁਰੂ” (ਵੇਖੋ ਪੈਨਾ 1408) ਦੋ 
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“ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਸ਼ਬਦ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂਆਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਨਹੀ" ਮਿਲਦਾ ।” 
[ਗੁਰਮਤਿ ਫ਼ਲਾਸਫੀ 
ਪੰਨਾ 133 
ਇਸ ਤੋੱ'` ਇਹ ਸੱਚਾਈ ਪਰਗਟ ਹੋਂ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਨੈ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਵੀ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਪਦ ਦੀ 
ਵਰਤੋ" ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨਾਂ ਵਜੋਂ ਨਹੀ" ਕੀਤੀ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਕਦੋਂ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” 
ਪਦ ਨੂੰ ਸਿਮਰਨ ਵਜੋ ਵਰਤਣ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ । 


ਰਹਿਮਾਨ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਰਹਿਮਾਨ'' ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਾਨਕ ਨਾਉਂ ਭਇਆ ''ਰਹਮਾਣਹ'” । 
ਕਰਿ ਕਰਤਾ ਤੂ ਏਂਕੋਂ ਜਾਣੁ” 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਮ:1, ਪੈਨਾ 908 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਰਹਿਮਾਨ” ਵੀ ਹੈ ਅਤੇ ਕਰਤਾ 
ਪੁਰਖ ਤੇ “ਰਹਿਮਾਨ” ਇੱਕੋ ਹੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਦੋ ਨਾਂ ਹਨ । 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਵਾਂਕ ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ- 
ਸਾਚ ਮੂਰਤ “ਰਹਿਮਾਣ'' ਪਾਕ ਸਚ ਸਿਰਜਣਹਾਰ । 
(ਜਨਮਸਾਖੀ, ਭਾਈ ਬਾਲਾ, ਪੈਨਾ 232 
ਅਰਥਾਤ :--“ਰਹਿਮਾਨ'` ਪਾਕ ਤੇ ਸੱਚੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹੀ ਇਕ 
ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਦਾਸ ਕਬੀਰੁ ਤੇਰੀ ਪਨਹ ਸਮਾਨ । 
ਭਿਸਤੁ ਠਜੀਕਿ ਰਾਖੁ “ਰਹਮਾਨਾ” । 
[ਭੇਰਉ, ਕਬੀਰ, ਪੈਠਾ 1161 
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ਅਰਥਾਤ--ਹੇ_“ਰਹਿਮਾਨ'` ਪ੍ਰਭੂ ! ਦਾਸ ਕਬੀਰ ਤੇਰੀ ਪਨਾਹ ਵਿਚ 
ਆਇਆ ਹੈ । ਤੂੰ ਮੈਨੂੰ ਆਪਣੇ ਬਹਿਸ਼ਤ ਦੇ ਲਾਗੇ ਹੀ ਰੱਖਣਾ । 

“-ਰਹਿਮਾਣ'` ਦੇ ਅਰਥ ਅਣ ਮੰਗਿਆ ਦਾਨ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਤੇ ਕਿਸੇ ਦੀ 
ਮਿਹਨਤ ਤੇ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੀ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਬਖਸ਼ਿਸ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਵੀ ਹਨ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 

ਤੂੰ ਦਾਤਾ ਸਭ ਜਾਚਿਕ ਤੇਰੇ ਤੁਧੁ ਬਿਨ ਕਿਸੁ ਸਾਲਾਹੀ । 

ਅਣਮੰਗਿਆ ਦਾਨੁ ਦੀਜੈ ਦਾਤੇ ਤੋਰੀ ਭਗਤਿ ਭਰੇ ਭੰਡਾਰਾ । 

ਆਸਾ ਮ:1, ਪੰਨਾ 287 | 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਅਣਮੈਗਿਆ ਦਾਨੁ ਦੇਵਸੀ ਵਡਾ ਅਗਮ ਅਪਾਰੁ । 

ਦਇਆ ਦਾਨੁ ਦਇਆਲ ਤ੍ਰੰ ਕਰਿ ਕਰਿ ਦੇਖਣਹਾਰੁ । 

[ਰਮਕਲੀ ਮ:1, ਪੰਨਾ 934 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦਾਂ 

ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣ ਜਾਂ ਸਿਫ਼ਤ ਇਹ ਦੱਸੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬਿਨਾਂ 

ਮੇਗਿਆਂ ਵੀ ਬਹੁਤ ਕਰਝ ਦਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਬਿਨਾਂ ਮੰਗਿਆਂ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਵੀ ਹੈ 

ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਉਸ ਦੀ ਕਿਸੇ ਮਿਹਨਤ ਜਾਂ ਮੰਗ ਦੇ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾਤਾਂ ਕਰਦਾ ਰ 

ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਂ “ਅੱਲਾਹ” ਦਾ ਇਕ ਗੁਣਵਾਚਕ 
ਨਾਂ “ਰਹਿਮਾਨ” ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਸਗੋ'_ਇਸ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ ਨੂੰ 
ਦੂਜੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਵਾਂ ਵਿਚ ਪਹਿਲ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਏਹੋ [ 
ਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੇ ਸਾਰੇ ਖੰਡ, ਬ੍ਰਹਿਮੈਡ ਤੇ ਮੇਡਲ ਆਦਿ ਅਪਣੀ ਸੁਤੈਤਰ 
ਇੱਛਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਹਨ । ਏਹਨਾਂ ਬਾਰੇ ਕਿਸੇ_ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਮੈਗ | 
ਨਹੀ” ਕੀਤੀ ਸੀ ਤੋਂ ਨਾ ਏਹਨਾਂ ਨੂੰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਜਤਨ ਹੀ | 
ਕੀਤਾ ਸੀ । ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਹਰਿਮਾਨ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਯਾਦ 


ਹਦ ਜਮ ਮਿ ਵਿ 
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ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
6<6॥2662% ੬608 
ਅਰਥਾਂਤ-- ''ਅੱਲਾਹ”” ਦਾ ਏਕ ਗੁਣਵਾਂਚਕ ਨਾਂ “ਰਹਿਮਾਨ” ਵੀ ਹੈ । 
ਉਹ ਕੇਵਲ ਕੀਤੀ ਦਾ ਫਲ ਚੀ ਨਹੀਂ” ਦਿੰਦਾ; ਸਗੋ“ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਵੀ 
ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਮੈਗ ਤੇ ਮਿਹਨਤ ਦੇ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਦੇ ਦਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਬੇਐਤ 
ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ । ਉਸ ਨੇਂ ਅੱਗ, ਪਾਣੀ, ਹਵਾ, ਸੂਰਜ ਚੈਨ ਤੇ'ਲੱਖਾਂ ਤਾਰੇ ਆਦਿ-- 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸਾਡੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਵੱਡਾ ਡੂੰਘਾ ਸੈਬੰਧ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਅਸੀਂ 
ਇਕ ਪਲ ਵੀ ਜੀਉਂਦੇ ਨਹੀ” ਰਹਿ ਸਕਦੇ, ਸਾਜਨਹਾਰ ਧ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਨੂ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ 
ਸਾਡੀ ਮਿਹਨਤ ਤੇ ਮੈਗ ਦੇ ਆਪਣੀ ਸਿਫ਼ਤ 'ਰਹਿਮਾਨੀਅਤ” (ਬਿਨਾਂ ਸੰਗਿਆਂ 
ਰ ਦੇਣ) ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਸਾਡੇ ਲਈ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਹਨ । 
ਰ੍ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਤੂ ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਸਮਰਬੂ ਹੈ ਤੂੰ ਕਰਹਿ ਸੂ ਥੀਆਂ । 
ਤੂ ਅਣਮੰਗਿਆ ਦਾਨੁ ਦੇਵਣਾ ਸਭਨਾਹਾ ਜੀਆ । 
[ਵਾਰ ਵਡਹੰਸ, ਮ: 4, ਪੈਨਾ 588 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਹੈ, ਉਹ ਸਰਬ _ਕਲਾ 
ਸਮਰਥ ਵੀ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਮਾਦੇ ਆਦਿ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ” ਪੈੱਦੀ। ਉਹ ਸਮਰਥ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਭ ਕੁਝ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਰਿਆਂ ਹੀ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਬਿਨ-ਮੰਗਿਆਂ ਦਾਤਾਂ ਦੇਣ 
ਤੇ ਵੀ ਸਮਰਥ ਹੈ । 


ਇਸਲਾਮ ਨੇ “ਅੱਲਾਹ” ਦਾ ਸਭ ਤੌ ਪਹਿਲਾ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ 
“ਰਹਿਮਾਨ” ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ''ਬਿਸਮਿੱਲਾ ਹਿੱਰਹਿ ਮਾਨਿੱਰਹੀਮ” 
ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਕਾਂਰਨ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ 
ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਸੈਬੰਧ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ “ਰਹਿਮਾਨੀਅਤ'` ਨਾਲ 
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ਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ “ਅੱਲਾਹ'” ਨੇ ਝਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਮੈਗ ਦੇ ਕੇਵਲ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ 
ਨਲ ਹੀ ਧੈਦਾ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਵੀ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 
<ਰਹਿਮਾਨ” ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੇ ਇਸ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਉ” ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ-ਤਾਵ ਨੂੰ ਵੀ 
ਵਰਣਨ ਕਰ ਕੈ ਇਹ ਦਸ ਦਿਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਮਿਹਨਤ ਜਾਂ 
ਮੰਗ ਦੇ ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਦਿੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 

ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ:-- 

ਸਣੇ ਚੇਖੈ ਬਾਝੁ ਕਹਿਐ ਦਾਨੁ ਅਣਮੰਗਿਆ ਦਿਵੈ । 
[ਸੂਹੀ ਸ: 1 ਪੈਨਾ 766 

ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੀ ਸਿਫ਼ਤ ਰਹਿਮਾਨਿਅਤ ਅਨੁਸਾਰ ਬਹ੍ਰਤ ਕ੍ਝ 

ਬਿਨਾਂ ਮੈਗਿਆਂ ਵੀ ਦਿੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਰਹੀਮ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਅਲਾਹ 
ਦਾ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ '“ਰਹੀਮ” ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ “ਰਹੀਮ” ਦਾ ਅਰਥ 
ਹੈ, ਵੱਡਾ ਮਿਹਰਬਾਨ, ਜੌ ਕਿਸੇ ਦੀ ਘਾਲ ਕਮਾਈ ਨੂੰ ਆਜਾਈਂ ਨਾ ਗੁਆਉਣ 
ਵਾਲਾਂ ਤੇ ਉਸਦਾ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ ਵਟਾਂਦਰਾ ਦੇਨ ਵਾਲਾ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ ਕਿ:-- 
ਸਭ ਦੁਨੀ ਆਵਣ ਜਾਵਣੀ ਮੁਕਾਮੁ ਏਕੁ ''ਰਹੀਮੂ” । 
]ਸਿਰੀਰਾਗ ਮ: 1. ਪੰਨਾ 62 
ਅਰਥਾਂਤ--ਸਾਰੀ ਦੁਨੀਆਂ ਆਉਣ ਜਾਣ ਵਾਲੀ ਹੈ, ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ 
ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ । ਇਕੋਂ “ਰਹੀਮ” ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਤੇ 
ਜਠਮ-ਮਰਨ ਤੋ ਰਹਿਤ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਈ' ਅੱਲਾਹ ਦਾ ਗੁਣਵਾਚਨ ਨਾਂ_'ਰਹੀਮ” 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
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(1) ਕਰੀਮਾਂ “ਰਹੀਮਾਂ” ਅਲਾਹ ਤੂ ਗਨੀ । 
[ਤਿਲੰਗ, ਨਾਮਦੇਵ, ਪੰਨਾ 727 
(8) ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਕਰੀਮ । 
ਕਿਰਪਾ ਧਾਰਿ “ਰਹੀਮ” । 
[ਰਾਮਕਲੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 885 
(3) ਕਾਰਨ ਕਰਨ ਕਰੀਮ । 
ਸਰਬ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲ “ਰਹੀਮ” 
[ਰਾਮਕਲੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 896 
(4) ਕੁਦਰਤਿ ਕਾਦਰ ਕਰਣ ਕਰੀਮਾ । 
ਸ਼ਿਫਤਿ ਮੁਹਬਤਿ ਆਥਾਹ ““ਰਹੀਮਾ” । 
[ਮਾਰੂ ਮ: &, ਪੰਨਾ 1082 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੋਥ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਿ ਕਾਮਲ ਕਰੀਮ ਹੈ । 
ਕਿ ਰਾਜਨ “ਰਹੀਮ” ਹੈ । 
[ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਪੰਨਾ 7 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਕਰਤਾ ਕਰੀਮ ਸੋਈ ਰਾਜਨ '“ਰਰੀਮ'” ਓਹੀ 
ਦੂਸਰੋ ਨਾਂ ਭੇਦ ਕੋਈ ਭੂਲ ਭਰਮ ਮਾਨਬੋ । 
[ਦਸਮ ਗਰੋਥ, ਪੰਨਾ 17 
“ਰਹੀਮ” ਦਾ ਅਰਥ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਦੀ ਘਾਲ ਕਮਾਈ ਨੂੰ ਅਜਾਈਂ ਨਾਂ ਜਾਣ 


ਦੇਣ ਵਾਲਾ । ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਸੋ ਕਿਉ ਬਿਸਰੈ ਜਿ ਘਾਲ ਨ ਭਾਨੈ 
ਸੋ ਕਿਉ ਬਿਸਰੈ ਜਿ ਕੀਆ ਜਾਨੈ ॥ 
ਿਉੜੀ ਮ: 5, ਪੰਨ' 289 
ਅਰਥਾਤ :--ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਉ' ਵਿਸਾਰਿਆ ਜਾਏ, ਜੋ ਕਿਸੇ ਦੀ ਘਾਲ ਨੂੰ 


ਅਜਾਈ' ਨਹੀ ਗੁਆਉ'ਦਾ । ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਉ” ਵਿਸਾਰਿਆ ਜਾਏ, ਜੋ _ਕੀਤਾਂ 
ਜਾਣਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-= 
ਘਾਲ ਨ ਭਾਨੌ ਅੰਤਰਿ ਬਿਧਿ ਜਾਨੈ 
ਤਾ ਕੀ ਕਰਿ ਮਨ ਸੋਵਾ॥ ' 
[ਸੋਰਠ, ਮ:6, ਪੰਨਾ 614 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਦੀ ਘਾਲ ਕਮਾਂਈ ਨੂੰ ਅਜਾਈਂ" ਨਹੀ' ਗੁਆਉ'ਦਾ 
ਉਹ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਵੀ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । ਉਸੇ ਦੀ ਹੀ ਉਪਾਸਨਾ 
ਸਦਾ ਕਰਦੇ ਰਹੋ । 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਰਹੀਮ” ਵੀ 
ਪਰਗਣ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨ੍ਸਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਵੱਡਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ । 
ਇਸਲਾਮ ਨੇ ਅੱਲਾਹ ਦੇ ਰਹੀਮ ਹੋਣ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ-- 


$% "੫੬੯੬ ਲ ੧ 
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& 2੭2੭ 

ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਅੱਲਾਹ ਵੱਡਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ । ਉਹ ਕਿਸੇ ਦੀ 
ਘਾਲ ਕਮਾਈ ਨੂੰ ਅਜਾਈ' ਨਹੀਂ` ਗੁਆਉੱਦਾ, ਸਗੋ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਵਧ ਚੜ੍ਹ ਕੇ 
ਵਟਾਂਦਰਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਅਸੀਂ" ਇਕ ਦਾਣਾ ਉਗਾਉਦੇ ਹਾਂ ਤੇ ਉਹ “ਰਹੀਮ ਹੋਣ 
ਦੇ ਨਾਤੇ ਤੇ ਉਹ ਇਕ ਵਿਚੋਂ” ਅਨੇਕਾਂ ਦਾਣੇ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 

ਇਸਲਾਮ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਅੱਲਾਹ ਦੀ ਦੂਜੀ ਵੱਡੀ ਸਿਫ਼ਤ 
#ਰਹੀਮੀਅਤ”? ਹੀ ਹੈ, ਕਿਉਕਿ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਆਇਤ ਵਿਚ ਇਸ 
ਦਾ ਵਰਣਨ ਦੂਜੇ ਨੰਬਰ ਤੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । 

ਰੱਬ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ_ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅੱਲਾਹ ਨੂੰ 

ਦੇ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਓਹਨਾਂ ਦਾ 


੨੩੧ 


ਰੱਥ 
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“ਰਬ ਕੀ ਰਜਾਇ ਮੈਨੇ ਸਿਰ ਉਪਰਿ 
ਕਰਤਾ ਮੈਨੇ ਆਪੁ _ਗਵਾਵੈ ॥ 
ਵਿਰ ਮਾਝ, ਸ: ਸ: 1, ਪੈਠਾ 141 
ਅਰਥਾਤ :--ਆਪਣੇ ਰੱਬ ਦੀ ਰਜਾ ਨੂੰ ਸਿਰ ਮੱਥੇ ਤੇ ਮੈਨੌ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਕਰਤਾ ਮੈਨ ਕੇ ਆਪਣੀ ਹਊਮੈ ਦਾ ਤਿਆਗ ਕਰ ਦਿਓ । 
ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਅਰਬੀ ਬੋਲੀ ਵਿਚ ''ਰੱਬ” ਦਾ ਅਰਥ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ 
ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵੀ '“ਰੁੱਬ” ਨੂੰ “ਕਰਤਾ” ਦਸ ਕੈ ਉਸ ਦੋ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਹੌਣ ਦਾ ਪਰਗਟਾਅ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ; ਕਿਉਕਿ ਕਰਤਾ ਦਾ ਅਰਥ 
ਰਚਨਹਾਰ ਤੋਂ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਹੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 
ਖਾ “ਰੱਬ? ਮੈਗੋਸੀਆਂ ਬੈਠਾ ਕਢਿ ਵਹੀ । 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਸ: ਮ:2, ਪੇਠਾ 959 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਲੌਕੋ: ਇਹ ਗੱਲ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੁਣ ਲਓ ਕਿ ਤੁਹਾਡਾ 
“ਰੱਥ” ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਹਨਹਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ_ ਤ੍ਰਹਾਥੋਂ ਤੁਹਾਡੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ 
ਲੇਖਾਂ ਲਵੇਗਾ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਅੱਲਾਹ ਨੂੰ “ਪਰਵਦਿਗਾਰ”” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਅਰਥ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੀ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ 
ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਬਾਬਾਂ ਅਲਹੁ ਅਗਮ ਅਪਾਰੁ । 
ਪਾਕ ਨਾਈ ਪਾਕ ਥਾਇ ਸਚਾ '“ਪਰਵਦਿਗਾਰ੍”” । 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ:1 , ਪੰਨਾ 53 
ਅਰਥਾਤ :--ਅੱਲਾਹ ਅਗਮ ਤੇ ਅਪਾਰ ਹੈ । ਉਸ ਤਕ ਕਿਸੇ ਦੀ ਪਹੁੰਚ 
ਨਹੀਂ” । ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ ਪਾਕ ਹੈ ਤੇ ਅਸਥਾਂਨ ਵੀ ਪਵਿੱਤਰ ਹੈ, ਉਹੋ ਹੀ ਸੱਚਾ 
ਪਾਲਨਹਾਰ ਵੀ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਹਕਾ ਕਬੀਰ ਕਰੀਮ ਤੂ ਬੇਐਬ '“ਪਰਵਦਗਾਰ” । 
[ਤਿਲੰਗ, ਮ:1, ਪੈਨਾ 721 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇਂ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਸੱਚ ਹੈ', ਕਬੀਰ (ਵੱਡਾ ਹੈ), ਰਹੀਮ (ਮਿਹਰ 
ਕਰਨ ਵਾਲਾ) ਤੇ ਬੋਐਬ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ _““ਰੱਬ'` ਦੇ ਗੁਣ- 
ਵਾਚਕ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਪੈਨਾ 473, 948, 1378. 
1379, 1380,1381,1382, ਤੇ 1383 ਆਦਿ) 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਭੂ_ਲਈ ਪਰਵਰਦਗਾਰ (ਪਰਵਦਗਾਰ) ਪਦ ਦੀ ਵੀ ਕਈ 
ਥਾਂਈ ਵਰਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 20, 488, 491, 724, 860, 
ਤੇ 1871 ਆਦਿ) । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
0 &,-੭੭੭੬ 


₹6 &=੨੧੨੭$੨=੬ 


2#$ =।। ੭੧੭੭੦ ਨ ਛ 
0[74/->/85.226“ ੨76੬ 


ਅਰਬਾਤ :--ਹਰੇਕ ਉਪਮਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਅੱਲਾਹ ਹੀ ਹੈ, ਜੌ ਸਾਰੇ 
ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । ਬੇਸ਼ੱਕ ਸਾਰੇ ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਤੇ ਪਾਲਣਰਾਰ ਅੱਲਾਹ ਹੀ ਮੇਰਾ ਤੇ ਤ੍ਹਾਡਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਣਹਾਰ ਹੈ । ਸੋ 
ਤੁਸੀ' ਸਾਰੇ ਹੀ ਉਸ ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਦੇ ਰਹੋ । ਏਹੋ ਹੀ ਸਿੱਧਾਂ 
ਮਾਰਗ ਹੈ । 


ਕਬੀਰ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੌ ਅੱਲਾਹ ਨੂੰ _ “ਕਬੀਰ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ 
ਵੀ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਕਾ “ਕਬੀਰ” ਕਗੀਮ ਤੂ ਬੇਐਬ ਪਰਵਦਗਾਂਫ । 
(ਤਿਲੰਗ, ਮ:1 ਪੈਨਾ 712 
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ਅਰਥਾਤ:--ਹੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭ ਤੂੰ ਸੱਚ ਦਾ ਸੌਮਾ ਹੈ', ਕਬੀਰ (ਵੱਡਾ) ਹੈਂ, 
ਕਰੀਮ (ਵੱਡੀ ਬਖਸ਼ਿਸ਼ ਤੇ ਮਿਹਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ) ਹੈ ਤੇ ਬੇਐਥ ਪਾਲਨਹਾਰ 
ਵੀ ਹੈ£ । 
ਕੋਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ “ਕਬੀਰ” ਦੇ ਅਰਥ ਵੱਡਾ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਏਹਨਾਂ 
ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਭੂ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ 
ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਵਡੇ ਮੇਰੇ ਸਾਹਿਬ ਗਹਿਰ ਗੈਭੀਰਾ ਗੁਣੀ ਗਹੀਰਾ । 
ਕੌਟਿਨ ਜਾਣੈ ਤੇਰਾ ਕੇਤਾ ਕੇਵਡੁ ਚੀਰਾ ॥ 
[ਆਸਾ, ਮ: 1 ਪੈਨਾਂ 9 ਤੇ 349 
ਅਰਥਾਤ!-- 
ਤੁੰ ਵਡਾ ਤੁੰ ਉਚੋ ਉਚਾ । 
ਤ੍ਰੋ ਬੋਅੰਤ ਅਤਿ ਮ਼ੂਚਾ ਮੂਚਾ । 
ਮਾਝ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 131 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਯ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਵਡਾ ਸਾਹਿਬੁ ਊਚਾ ਥਾਉ 
ਊਚੇ ਉਪਰਿ ਉਚਾਂ ਨਾਉਂ । 
[ਜਿਪੁਜੀ, ਪੰਨਾਂ 5 
ਅਰਥਾਤ--ਅੱਲਾਂਹ ਕਬੀਰ ਹੈ ਤੇ ਉੱਚੇ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਤੇ ਵੱਡੇ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਹਹੈ। 


ਵੇ ਵਰ,“ ₹ 


੦੬ 466562&5, 


ਅਰਥਾਤ-- ਅੱਲਾਹ ਉੱਚੇ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਤੇ ਕਬੀਰ (ਵੱਡਾ) ਹੈ । ਇਸਲਾਮ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋ ਵੱਡਾ ਵੀ ਕਿਹਾਂ ਗਿਆਂ ਨੈ, ਤੇ ਇਸ ਲਈ “ਅਕਬਰ ਪਦ 
ਦੀ ਵਰਤੋ” ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਏਹੋ ਹੈ ਕਿ ਇੱਕੋ ਇਕ ਅੱਲਾਹ ਹੀ ਸਭ ਤੌਂ 
ਵੱਡਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀ', ਜਿਹਾ ਕਿ ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੈਮਦ ਸਾਹਿਬ 


ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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64&%,2 ੧੦੦੦੭ 
ਅਰਥਾਤ:--ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਤੁਸੀਂ ਇਹ 
ਕਿਹਾ ਕਰੋਂ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਹਰੇਕ ਉਠਤਾਈ ਤੋਂ ਪਾਕ, ਹਰੇਕ ਉਪਮਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਤੇ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਹੈ, ਕੋਈ ਵੀ ਉਸ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਨਰੀਂ' ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਤੁਝ ਤੇ ਵਡਾ ਨਾਰੀ ਕੋਇ । 
ਕਿਸੁ ਵਖਾਣੀ ਚੰਗਾ ਹੋਇ ॥ 


ਆਸਾ, ਮ:1, ਪੇਨਾ 354 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਵਡਹੂ ਵਡਾ ਵਡ ਮੇਦਨੀ ਸਿਰੇ ਸਿਰਿ ਧੰਧੈ ਲਾਇਦਾਂ । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਮ:1, ਪੈਨਾ 472 
ਅਰਥਾਤ:--'“ਵਡਿਆਂ ਤੋ ਵੱਡਾ ਹਰੀ ਆਪਣੀ ਵਡੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
(ਦੇ ਜੀਵਾਂ) ਨੂੰ ਆਪੋ ਆਪਣੇ ਕੌਮ ਤੇ ਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ।” 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੈਨਾ 479 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਵਡੀ ਤੂੰ ਵਡਾ ਅਪਾਰ ਖਸਮੁ ਜਿਸੁ ਲੋਪੁ ਨ ਪੁੰਨਿ ਪਾਪਿ । 
ਵਿਰ ਗੁਜਰੀ, ਮ:5, ਪੈਨਾ 521 
ਅਰਥਾਤ:--ਵਡੀ ਤੂੰ ਵਡਾ ਅਪਾਰੁ ਤੇਰਾਂ ਮਰਤਬਾ । 
ਰੈਗ ਪਰੌਗ ਅਨੇਕ ਨ ਜਾਪਨਿ ਕਰਤਬਾ । 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਮ:7, ਪੈਨਾ 165 


ਕਰੀਮ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਅਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਕਰੀਮ” 
ਵੀ ਕਿਹਾਂ ਹੈ ਤੇ ਕਰੀਮ ਦੇ ਅਰਥ ਹਨ, ਵੱਡਾ ਕਰਮ ਤੇ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ।ਸ੍ਰੀ ਗੁਰ 
ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ:-- 


: ` : ੩ ਸਾ 
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ਅਲਾਹੁ ਅਲਖੁ ਅਗੌਮੁ ਕਾਦਰੁ ਕਰਣਹਾਰੁ “'ਕਰੀਮੁ ।” 
[ਜਿਰੀਰਾਗ, ਮ:1, ਪੰਨਾ 64 
ਅਰਥਾਤ:--ਅੱਲਾਹ ਅਲਖ ਮਨੁੱਖ ਬੁਧੀ ਦੇ ਘੇਰੇ ਤੋਂ ਬਾਹਰ, ਕਾਦਰ 
ਸਮਰਥ ਤੇ ਕਰਣਹਾਰ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ਼ ਹੀ '“ਕਰੀਮ” ਵੀ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਸੋ ਕਰਤਾ ਕਾਦਰ “ਕਗੀਮੂ” ਦੇ ਜੀਆ ਰਿਜਕੁ ਸੈਬਾਹਿ । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਮ1, ਪੰਨਾ 275 
ਅਰਥਾਤ:--ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਕਰਤਾ (ਸਾਜਨਹਾਰ) ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ “ਕਰੀਮ? 
ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਰਿਜ਼ਕ ਦੇ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਵਾਕ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਕਾ ਕਬੀਰ “ਕਰੀਮ'” ਤੂ ਬੇਐਬ ਪਰਵਦਗਾਰ 1 
[ਤਿਲੰਗ ਸ:1, ਪੈਨਾ 721 
ਅਰਥਾਤ:--ਹੇ ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ; ਤ੍ਰੰ ਸੱਚ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ” ਕਬੀਰ (ਵੱਡਾ) ਹੈ” 
ਕਰੀਮ (ਵੱਡੀ ਬਖਸ਼ਿਸ ਤੇ ਮਿਹਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ) ਹੈ' ਤੇ ਬੇਐਬ ਪਾਲਨਹਾਰ ਵੀ ਹੈ' । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


੯ ੨੦੦ ੪੬ 2 &੍ ਠ% 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ 
“ਕਰੀਮਾਂ”' ਰਹੀਮਾਂ ਅਲਾਹ ਤਰ ਹਾਨੀ । 

[ਤਿਲੰਗ ਨਾਮਦੇਵ, ਪੈਨਾਂ, 727 
ਅਰਥਾਤ:--ਹੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤੂੰ` “ਰਹੀਮ, “ਕਰੀਮ” ਤੇ “ਗਨੀ” 
ਵੀ ਹੈ”। 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੂੰ 
“ਕਰੀਮ” ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਪੈਨਾ 721,727, 885,806, 
964, 1020 ਤੇ 1360 ਆਦਿ) 
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ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ 
ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਮਉਲਾ”” ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਤੇ ਕੋਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਮਉਲਾ ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ ਵਰਣਨ ਹਨ ਕਿ-- 
ਮਦਦਗਾਰ, ਮਾਲਕ ਤੇ ਸਰਦਾਰ 1 
[ਫਿਰੈਗਿ ਅਮਰ, ਪੈਨਾ 629 
ਅਰਥਾਂਤ :--(1) ਮਦਦਗਾਰ, (2) ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ, 
(3) ਸਾਹਿਬ, ਖੁਦਾਵੈਦ, ਆਕਾ, ਸਰਦਾਰ (4) ਰਫੀਕ 
(ਸਾਥੀ) 
[ਫ਼ੀਰੋਜ਼ੁੱਲ ਲੁਗਾਤ ਪੰਨਾ 463 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸੋਈ “ਮਉਲਾ” ਜਿਨਿ ਜਗੁ ਮਉਲਿਆ 
ਹਰਿਆ ਕੀਆ ਸੈਸਾਰੋ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਧੰਨਾ 24 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਮਉਲਾ” ਖੇਲ ਕਰੇ ਸਭਿ ਆਖੇ । 
[ਸਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1024 
ਅਰਥਾਂਤ--ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸਵ ਦੀ ਸਾਜਨ' “'ਮਉਲਾ'' ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਕੀਤੀ ਤੇ 
ਉਹੋ ਹੀ ਇਸਦੀ ਪ੍ਰਫੁਲਤਾ ਦਾ ਵੱਡਾ ਕਾਰਨ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿੱਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ' ਥਾਈਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਮਉਲਾ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਮਿਹਰਵਾਨ 'ਮਉਲਾ” ਤ੍ਰਹੀ ਏਕ । 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 897 


ਅਰਥਾਤ :--- 
ਖਾਲਕੁ ਯਾਦਿ ਦਿਲੈ ਮਹਿ “ਮਉਲਾ” । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1085 
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ਰ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਇਹ ਅਸੀਂ ਦਸ ਚੁਕੇ ਹਾਂ ਕਿ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਮਉਲਾਂ ਦਾ ਅਰਥ “ਮਦਦਗਾਰ” 
ਵੀ ਹੈ ਤੇ "ਮਦਦਗਾਰ" “ਸਹਾਈ” ਨੂੰ ਆਖਦੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਮਦਦਗਾਰ--ਸਹਾਇਕ” । 
[ਮਿਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 708 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਸਹਾਈ--ਸਹਾਯੀ, ਮਦਦ ਦੇਣ ਵਾਲਾ, ਸਹਾਇਕ ।” 
[ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾਂ 102 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ `ਅਨੌਕ ਬਾਈ “ਸਹਾਈ” ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
ਰ ਸਦਾਂ 'ਸਹਾਈ` ਸੰਗਿ ਪ੍ਰਭ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਗੁਣ ਰਹਨ । 
| [ਬਿਲਾਵਲ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 808 
ਰ ਅਰਥਾਤ :-- 
ਅਪਨੇ ਦਾਸ ਕੌ ਭਇਓ ਸਹਾਈ । 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 025 
(ਅ) “ਮਉਲਾਂ” ਦੇ ਅਰਥ ਕੌਸ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਸਰਦਾਰ ਵੀ ਹਨ । ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ 
ਗਰੋਥ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 'ਸਰਦਾਰ' ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈਂ; ਜਿਹਾ ਗਿ ਇਕ ਥਾਂ 
ਰ੍ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਔਰ ਮਹਾਨ ਨਿਦਾਨ ਕਛੂ ਨਹਿ 
ਹੇ ਸੁਬਹਾਨ ਤੁਹੀ “ਸਰਦਾਰਾ” । 


[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੈਬ, ਪੰਨਾ 642 

(੬) ਕੋਸ਼ ਵਿਚ “ਮਉਲਾ' ਦਾ ਅਰਥ ਅਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ ਵੀ ਹਨ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਅਰਥ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖਕੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਬੈਦੀ ਛੋੜ ਵੀ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਬੈਦੀ ਛੋੜ ਦਾ ਅਰਥ _ਆਸ਼ਾਂਦ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੀ ਹਨ; 
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ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਨਣ ਹੈਂ ਕਿ-- 
“ਕਦੀ ਡੋੜ੍ਹ-ਕੈਦ ਤੋਂ ਛੁਡਾਉਣ ਵਾਲਾ, ਰਿਹਾਈ ਦੇਣ ਵਾਲਾ, | 
ਨਿਰਬੈਧ ਕਰਤਾਂ ।” 
ਮਿਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 670 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਕਈ ਥਾਂ ਬੇਦੀ ਛੌੜ ਤੇ ਬੰਦੀ ਮੌਚ ਵੀ ਕਿਹਾ 
ਹੈ ਤੇ ਇਸਦੇ ਅਰਥ ਆਜ਼ਾਦ ਕਰਾਉਣ ਵਾਲਾ ਰੀ ਹਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ--- 
ਗਈ ਬਹੌੜ “ਬੇਦੀ ਛੁ: 
ਨਿਰੈਕਾਰੂ ਦੂਖ ਦਾਰੀ । 


[ਸੋਰਠ ਮ: 8, ਪੰਨਾ 624 
ਅਰਥਾਤ :--- 
“ਵਿਗੜੀ ਹੋਈ ਹਾਲਤ ਨੂੰ ਮੁੜ ਕੇ ਸਵਾਰਨ ਵਾਲਾ, ਕੈਦ ਨੂੰ ਕਟ ਦੇਣ 
ਵਾਲਾ, ਸ਼ਕਲ ਰੂਪ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹਰੀ ਜੌ ਦੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਕਟਣ ਵਾਲਾ ਹੈ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੋਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 624 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ--- 
ਨਾਨਕ ਕਉ ਪ੍ਰਭ ਰਾਖਿ ਲੇਹਿ 
ਮੇਰੇ ਸਾਹਿਬ “ਬਦੀ ਮੋਚ ” ॥ 
[ਮਾਝ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 135 
(ਸ) ਕੋਸ਼ ਵਿਚ “ਮਉਲਾ” ਪਦ ਦਾ ਅਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵੀ ਹੈ, ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਇਹ ਪਦ ਅਨੌਕਾਂ ਵਾਰ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ; ਸਗੋਂ ਕਈ ਵਾਰ ਤਾਂ ਇਕ 
ਇਕ ਪੰਨੇ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਲਈ ਕਈ ਵਾਰ ਵਰਤਿਆਂ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


1. ਬੇਦੀ ਮੋਚ--'“ਬੈਦਨ ਕਟਣ ਵਾਲੇ, ਬੇਦੀ ਛੋੜ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 135 
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“ਸਾਹਿਬੁ” ਸਿਮਰਿਹੁ ਮੇਰੇ ਭਾਈ ਹੌ 
ਮਭਨਾਂ ਏਹੁ ___ਪਇਆਣਾ ॥! 
ਵਿਡਹੰਸ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 579] 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਕਰੁ ਨਾਨਕ ਜਿਨਿ ਹੁਕਮੁ ਪਛਾਤਾ । 
ਪ੍ਰਭੂ “ਸਾਹਿਬ” ਕਾ ਤਿਨਿ ਭੇਤੁ ਜਾਤਾ । 
[ਰਮਕਲੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 889] 
(ਹ) ਮਉਲਾਂ ਦਾ ਇਕ ਅਰਥ “ਖੁਦਾਵੇਦ” ਵੀ ਹੈ। ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸ਼ਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਖੁਦਾਵੰਦ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨ ਸਾਜ਼ੋ ਨ ਬਾਜੋ ਨ ਫ਼ਓਜੋ ਨ ਫਰਸ਼ । 
“ਖੂਦਾਵੇਦ'' ਬਖਸ਼ਿੰਦਾ ਓ ਐਸੂ ਅਰਸ਼ । 
(ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 1247] 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਖ਼ੁਦਾਵੇਦ” ਬਖਸ਼ਿੰਦਾ ਏ ਮੁਲਕ ਮਾਲ । 
[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 1940] 
(ਕ) ਕੋਸ਼ ਵਿਚ 'ਮਉਲਾ' ਪਦ ਦਾ ਇਕ ਅਰਥ “ਆਕਾ” ਵੀ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੋਂ “ਆਕਾ” ਸੁਆਮੀ” ਤੇ “ਮਾਲਕ” ਨੂੰ ਆਖਦੇ ਹਨ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“'ਆਕਾ-ਸੂਆਮੀ, ਮਾਲਕ ।” 
[ਸਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 70] 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸੁਆਮੀ ਵੀ ਤੇ ਮਾਲਕ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਪ੍ਰਭ “ਸੁਆਮੀ” ਕੋਤ ਵਿਹੂਣੀਆ 
ਮੋਤ _ਸਜਣ __ਸਭਿ _ਜਾਮ॥ 
(ਸਾਝ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 133] 
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ਅਰਥਾਤ :-- 
ਅਪੁਨਾ ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿ ਮਾਲਿਆ 
ਓਹੁ ਸਗਲ ਘਟਾ ਕਾਂ “ਮਾਲਕਾਂ” ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੈਨਾ 1084] 
(੪) ਕੋਸ ਵਿਚ “ਮਉਲਾ”” ਪਦ ਰਫ਼ੀਕ ਸਾਂਖੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਵੀ 
ਆਇਆ ਹੈ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸਾਥੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਸੌਬੋਧਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾਂ ਕਿ 
<ਜਾਥੀਅੜਾ” ਪ੍ਰਭੂ ਏਕੁ ਦੂਸਰ ਨਾਹਿ ਕੋਇ । 
ਥਾਨ _ਬਨੰਤਰਿ ਪਸਪਿ _ਜਲਿ ਥਲਿ ਪੂਰ ਸੋਇ 
[ਜੈਤਸਰੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 104] 
ਜੋ ਗਲ ਕੀ ਮਉਲਾਂ ਪਦ ਦੇ ਜਿੰਨੇ ਵੀ ਅਰਥ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਲਾਰੇ ਪਦ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ । 


ਸ਼ਾਲਕ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕੀਤਿਆਂ ਸਾਨੂੰ ਇਹ 
ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ 
“ਪਾਲਕ” ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :- 
“ਬਾਲਕ? ਕਉ ਆਦੇਸੁ ਢਾਢੀ ਗਾਵਣਾ । 
ਵਿਰ ਮਾਝ, ਮੰ: ।, ਪੰਨਾ 148] 


ਅਰਥਾਤ :--'ਖਾਲਕ? ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਸਲਾਹ ਸਦਾ ਹੀ ਗਾਇਨ 


ਕਰਦੇ ਰਹੋ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਈ ਬਾਈ' ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਖ਼ਾਲਕ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ 
ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ “- 
1. ਹਕੁ ਸਚੁ “ਖ਼ਾਲਕ'” ਖਲਕ ਮਿਆਨੇ ਸਿਆਮ ਸੂਰਤਿ ਨਾਹਿ 1 
[ਬਿਲੰਗ ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 727] 
2. ਖਾਲਕ ਰਵਿ ਰਹਿਆ ਸਰਬ ਠਾਈ । 
[ਰਾਮਕਲੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 897] 
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ਹੈ, “ਖਾਲਕ”' ਥਾਵਹੁ ਭੁਲਾ ਮੁਠਾ । 
4. “ਥਾਲਕ” ਯਾਦਿ ਦਿਲੈ ਮਹਿ ਮਉਲਾ । 

[ਮਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1084] 
- ਆਪਣਾ ਨਾਮੁ ਦੇਹਿ ਪ੍ਰਭ ਪ੍ਰੀਤਮ ਸੁਣ ਥੇਨੰਤੀ “ਖਾਲਕਾ” । 

[ਸਾਰੂ ਮ: 5. ਪੰਨਾ 1084] 
6, “ਖਾਲਿਕੁ” ਖਲਕ _ਖਲਕ ਮਹਿ ਖਾਲਿਕੰ” 

ਪੂਰ __ਰਹਿਓ __ ਸਰਬ ਠਾਈ ॥ 

[ਪ੍ਰਿਭਾਤੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1850] 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਏਵ 


ਅਰਥਾਤ :--ਅੱਲਾਹ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਖ਼ਾਲਕ” ਵੀ ਹੈ । 
ਉਸੇ ਨੇ ਹੀ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਤੋਂ` ਛੁੱਟ ਕੋਈ ਹੌਰ ਰਚਨਹਾਰ 
ਨਹੀਂ ਹੈ 1 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਥਾਪਨਹਾਰ, ਰਚਨਹਾਰ, ਕਰਤਾਰ, ਕਰਤਾ, 
ਚਿਤਰਕਾਰ, ਕਰਨਹਾਰ, ਤੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ_ ਹੈ ਤੇਂ ਇਹ ਖ਼ਲਕ 
ਦੇ ਹੀ ਅਰਥ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
(ਉ) ਥਾਪਨਹਾਰ :-- 
ਕਵਨ ਬਸੇਰੇ ਦਾਸ ਦਾਸਨ ਕੌ 
ਥਾਪਿਓ __ “ਥਾਪਨਹਾਰੈ'” । 
[ਸਾਰੰਗ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1214] 


(ਅ) ਰਚਨਹਾਰ :-- 
“ਰਚਨਹਾਰੇ” ਨਹ _ਸਿਮਰਿਓ 
ਮਨਿ ਨ ਬੀਚਾਰਿ ਬਿਬੇਕ । 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 297] 
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(ਏ) ਕਰਤਾਰ :-- ਨ 
ਭਲਣ ਅੰਦਰਿ _ਸਭੁ ਕੋ 


ਅਭੁਲੁ ਗੁਰੂ ““ਕਰਤਾਰ'” । 
[ਸਿਰੋਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ] 


(ਸ) ਚਿਤਰਕਾਰ :-- 
ਤਜਿ ਚਿਤ੍ਰ ਚੇਤਹੁ “ਚਿਤਰਕਾਰੀ'” 
[ਗਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ] 
(ਹ) ਕਰਨਹਾਂਰ :-- 
“ਕਰਨੰਹਾਰੁ' ਨ ਤੂਲਨਹਾਰਾਂ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 263] 
(ਕ) ਕਰਤਾ :-- 


ਤੂ ਆਪੋ ਆਪ _ਆਪਿ ਸਭ “ਕਰੜਾ” 
ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਹੋਇ ਸੁ ਅਵਰੋਂ ਕਹੀਐ । 
ਵਵਿਰ ਵਡ ਹੰਸ ਮ: 4, ਪੰਨਾ 594] 
ਆਦਿ ਪੁਰਖੁ _ਅਪਰੈਪਰੂ _'£ਕਰਤਾ” 
ਰਾ ਪਾਰੂ ਨ ਪਾਇਆ ਜਾਇ ਜੀਉ । 
[ਆਸਾਂ, ਮ: 8, ਪੰਨਾ] 


(ਅ) ਤ੍ਰੰ 
ਤੇ 


(ਖ) ਸਾਜਨਹਾਰ ਜਾਂ ਸਿਰਜਨਹਾਰ :-- 
(੪) ਮਾਈ ਏਕ ਅਨੇਕ ਭਾਂਤ ਕਰਿ 
ਸਾਜੀ “'ਸਾਜਨਹਾਰੈ” 
[ਪ੍ਰਭਾਤੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 1350] 
(ਅ) ਹਉ ਕੁਰਬਾਨੀ ਗੁਰ ਆਪਣੇ 
ਜਿਨਿ ਵਿਛੁੜਿਆ ਮੇਲਿਆ ਮੇਰਾ “ਸਿਰਜਣਹਾਰਾ” 
[ਗਉੜ), ਮ: %, ਪੰਨਾ 167] 


ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਖ਼ਾਲਕ ਪਦ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ 


ਪ੍ਰਭੂ ਨ੍ਰੰਥਾਪਨਹਾਰ, ਰਚਨਹਾਰ, ਕਰਤਾਰ, ਕਰਤਾ, ਕਰਨਹਾਰ ਤੇ ਜਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ 


ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । 


੧੨੦ 4. 1 
ਪ੍ਰਭੂ ਬੇਅੰਤ ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਹੈ 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ 
ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਬੇਅੰਤ 
ਜਹਾਨ ਸਾਜੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਅਸੀਂ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਵੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ । 
ਉਸਨੇ ਲੱਖਾਂ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਪਾਤਾਲ ਹਾਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਹੋਏ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 

ਪਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ _ਅਗਾਸਾ ਆਗਾਸ । 
[ਜਿਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 5 

ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਲੱਖਾਂ ਹੀ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਪਤਾਲ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਹੋਏ ਹਨ । 

ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 

ਕੇਤੀਆ ਕਰਮ ਭੂਮੀ ਮੇਰ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਧੂ _ਉਪਵੇਸ । 
ਕੇਤੇ ਇੰਦ ਚੈਦ ਸੂਰ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਮੰਡਲ ਦੇਸ । 
ਜਿਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 7 

ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ 
ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਖੰਡ, ਮੰਡਲ ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਸਾਜੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਲੱਖਾਂ ਹੀ ਅਕਾਸ਼ 
ਤੇ ਪਤਾਲ ਹਨ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੇਅੰਤ ਚੰਨ ਤੇ ਸੂਰਜ ਵੀ ਸਾਜੇ ਹਨ । ਉਸਨੇ 
ਬੇਅੰਤ ਜਹਾਨ ਪੈਦਾ ਕੀਤੇ ਹਨ ਤੇ ਉਹ ਓਹਨਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦਾ ਹੀ ਖ਼ਾਲਕ ਤੇ 
ਮਾਲਕ ਹੈ। 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਕਈ ਕੌਟਿ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਬੈਸੈਤਰ । 
ਕਈ ਕੋਟਿ ਦੇਸ ਭੂ ਮੰਡਲ । 
ਕਈ ਕੋਟਿ ਸਸੀਅਰ ਸੂਰ ਨਖਤ੍ਰ । 
ਕਈ ਕੋਟਿ ਦੇਵ ਦਾਨਵ ਇੰਦ ਸਿਰਿ ਛੜ੍ । 


ਕਈ ਕੋਟਿ ਖਾਣੀ ਅਰੁ ਖੰਡ 
ਕਈ ਕੋਟਿ ਆਕਾਸ਼ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ॥ 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: $, ਪੰਨਾ 276 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕੋਟ ਸੂਰਜ ਜਾ ਕੈ ਪਰਗਾਸ । 
[ਤੈਰਉ, ਕਬੀਰ ਪੰਨਾ 1162 
ਅਰਬਾਂਤ :-- 
ਕੋਟਿ ਚੈਦ੍ਰਮੇ ਕਰਹਿ ਚਰਾਕ । 
[ਭੈਰਉ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾਂ 11 ਓੜੋ 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਚਾਨਣੀ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਕਰੋੜਾਂ ਸੂਰਜ ਸਾਜੇ 
ਹਨ ਤੇ ਕਰੌੜਾਂ ਹੀ ਚਾਨਣਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਚੰਨ ਹਾਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਹਨ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਨਿਕ ਸੂਰ ਸਸੀਅਰ ਨਖਿਆਤ । 
[ਸਾਰੋਗ, ਮ: 5; ਪੰਨਾ 1236 
ਅਰਥਾਤ--ਇਸ ਵਿਸਵ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਬੇਅੰਤ ਸੂਰਜ, ਚੈਨ ਤੇ ਨਖਤਰ ਤਾਰੇ 
ਆਦਿ ਸਾਜੇ ਹਨ । 
੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦਾ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅੰਤੁ ਨ ਜਾਪੈ ਕੀਤਾ ਆਕਾਰੁ । 
ਅੰਤੁ ਨ ਜਾਪੈ ਪਾਰਾਵਾਰੁ । 
[ਜਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ ਨ 
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ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਅੰਤ ਨਹੀਂ” ਹੈ। ਕੋਈ ਵੀ' ਪ੍ਰਾਣੀ ਇਸਦੇ 
ਪਾਰਾਵਾਰ ਦਾ ਅੰਤ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ-- 


੧ 
ਹਰ ॥ ੯ ੧੫ ” ਦੇ ਤਉ 
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ਅਰਥਾਤ--ਹਰੇਕ ਉਪਮਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ 
ਅੱਲਾਹ ਹੀ ਹੈ, ਜਿਸਨੇ ਬੌਅੰਤ ਜਹਾਨਾਂ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਉਸਨੇ ਇਸ 
ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਅਨੇਕਾਂ ਮੂਰਜ ਸਾਜੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀ ਪੂਰਬਾਂ ਤੇ ਪੱਛਮਾਂ ਦੀਆਂ 
ਹੱਦਾਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਈਆਂ ਹਨ । "'ਰੱਬਲ ਮਸਾਰਕ'' ਦਾ ਅਰਥ ਅਨੇਕਾਂ ਪੂਰਬਾਂ 
ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ ਅਤੇ ''ਰੱਬੁਲ ਆਲਮੀਨ'”` ਦਾ ਭਾਵ ਅਨੋਕਾਂ 
ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । ਇਸ ਤੋਂ _ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਪਰਗਟ 
ਰੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਅਨੌਕਾਂ ਜਹਾਨ ਤੇ ਅਨੇਕਾਂ ਸੂਰਜ ਹੱਦ 
ਵਿਚ ਲਿਆਕੇ ਅਨੇਕਾਂ ਪੂਰਬਾਂ ਤੇ ਅਨੇਕਾਂ ਪੱਛਮਾਂ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਤੋਰਿਆ ਹੈ; 
ਕਿਉਕਿ ਪੂਰਬ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਸੂਰਜ ਨਾਲ ਹੀ ਹੈ । ਅਨੇਕਾਂ ਪੂਰਬ ਤਦੇ ਹੀ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਆ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਜੇ ਅਨੌਕਾਂ ਸੂਰਜ ਹੋਣ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਗੱਲ 
ਦਾ ਵੀ ਪਰਗਟਾਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਡੇ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਇਕ 
ਸੂਰਜ ਸਾਜਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟ ਇਸ ਮੰਡਲ ਦੇ ਸੱਤ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਸੱਤ ਪਤਾਲ 
ਵੀ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉੱ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਸੂਰਜੁ ਏਕੋ ਰੁਤਿ ਅਨੇਕ । 
ਨਾਨਕ ਕਰਤੇ ਕੇ ਕੇਤੇ ਵੇਸ । 


[ਆਸਾ, ਸ: 1, ਪੰਨਾ 12 ਤੇ 357 

ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਡੇ ਮੰਡਲ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਚਲ।ਉਣ ਲਈ ਇਥੋਂ ਸੂਰਜ 

ਸਾਜਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਇਕੋ ਸੂਰਜ ਦੁਆਰਾਂ ਹੀ ਅਨੌਕਾਂ ਰੁਤਾਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਆਂਦੀਆਂ ਹਨ । 
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ਹੁਣ ਕੋਈ ਵੀ ਸੱਜਣ ਇਹ ਆਖਣ ਦਾ ਹੀਆ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ 
ਕਿ “ਏਥੋਂ ਸੂਰਜ” ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਸਾਰੇ ਖੰਡਾਂ, ਮੰਡਲਾਂ ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ 
ਦਾ ਇਕੋਂ ਸੂਰਜ ਮੈਨਿਆਂ ਹੈ; ਸਗੋ ਇਸਦਾ ਕੇਵਲ ਤੇ ਕੇਵਲ ਏਹੋ ਹੀ ਭਾਵ ਹੈ 
ਕਿ ਸਾਡੇ ਮੰਡਲ ਦ' ਇਕੋ ਸੂਰਜ ਹੈ, ਜਿਸ ਤੇ ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਕੈਧ ਅਧਾਰਤ ਹੈ । ਨਹੀਂ 
ਤਾਂ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਬੇਅੰਤ ਸੂਰਜ ਤੇ ਬੇਅੰਤ ਚੇਨ ਆਦਿ ਸਾਜੋਂ 
ਹਨ, ਜੋ ਆਪੇ ਆਪਣੇ ਮੰਡਲਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਤ ਹਨ । 
ਨਉ ਸਤ ਚਉਦਹ ਤੀਨਿ ਚਾਹਿ ਕਰਿ ਮਹਲਤਿ ਚਾਰਿ ਬਹਾਲੀ । 
ਚਾਰੇ ਦੀਵੇ ਚਹੁ ਹਥਿ ਦੀਏ ਏਕਾ ਏਕੀ ਵਾਰੀ । 
[ਬਸੋਭ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1190 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਸਬਦ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਪਦ ''ਚਉਦਾ” ਦੇ 
ਅਰਥ ਸਾਰੇ ਹੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਚਉਦਾ ਤਬਕ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਅਰਥਾਤ ਸਤ ਅਕਾਸ਼ 
ਤੇ ਸਤ ਪਤਾਲ । 
ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ -- 
“ਚਉਦਾ ਤਬਕ ਹਨ, ਸਤ _ਤਬਕ ਉਪਰ _ਸਤ _ਤਬਕ ਹੇਠਾਂ 
ਜ਼ਮੀਨ ਦੇ ।” 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ, ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾਂ 1 ਹੋਗੇ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸੈਨ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ” 
ਸਤ ਪਾਤਾਲ ਸਾਜਣਾ ਵੀ ਵਰਣਨ ਜੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ :-- 
ਸੰਨਹਹ ਸਪਤ ਪਾਤਾਲ _ਉਪਾਏ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 10-8 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੇਥ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਤੋ _ਅਕਾਂਸ _ਸਾਂਤੋ _ਪਤਾਰ । 
ਬਿਥਰਿਓ ਅਦ੍ਰਿਸਟ ਜਿਹੁ ਕਰਮ ਜਾਰ । 
(ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 35 
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ਸਰੀ ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਦੇ ਇਸ ਵਾਕ ਤੋਂ ਵੀ ਸਤ ਅਕਾਸ਼ ਤੌ ਸਤ ਪਤਾਲ ਸਿਧ 
ਹਨ, ਜੋ ਇਸ ਮੰਡਲ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹਨ । 

ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 

ਸਾਤ ਅਕਾਸ਼ ਪਤਾਂਲਨ _ਸਾਂਤਨ । 
ਫੈਲ ਰਹਯੋਂ ਜਸ ਨਾਂਮ ਇਸੀ ਕੌ । 
(ਦਸਮ ਗਰੰਥ, ਪੈਨਾ 319 

ਅਰਥਾਤ--ਸੱਤਾਂ ਅਕਾਸ਼ਾਂ ਤੇਂ ਸੱਤਾਂ ਪਤਾਲਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ 
ਜਸ ਪਸਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ ਤੇ ਕੀਰਤੀ ਫੈਲੀ ਹੋਈ ਹੈ । 

ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈਂ ਚੌਦਹ ਲੋਕ ਵਰਨਣ ਕੀਤੇ 
ਗਏ ਹਨ । 

(ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 114, 601 ਤੇ 1245 ਆਦਿ) 

ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇਂ ਇਹ ਵਰਣਨ 

ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸਤ _ਅਕਾਸ਼ _ਪਤਾਲ _ਸਤ । 
ਵਸਗਤਿ ਕਰ ਉਪਰੇਰੈ ਚਲਿਆ । 
(ਵਾਰ, 7 ਪੌੜੀ 7, 

ਏਹਨਾਂ ਹਵਾਲਿਆਂ ਤੋਂ` ਇਹ ਪਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਹੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੇ ਦੂਜੀਆਂ ਸਿੱਖ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਗਲ ਸਪਸ਼ਟ 
ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਲੱਖਾਂ ਅਕਾਸ਼ਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾਲਾਂ ਦੀ ਸਾਜਨਾ 
ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸਾਡੇ ਮੰਡਲ ਦੇ ਸੱਤ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਸੱਤ ਪਤਾਲ ਹੋਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ 
ਹਨ । ਜਾਣੋ, ਜਿੱਥੇ ਤਕ ਸਾਡੇ ਖੰਡਾਂ, ਮੰਡਲਾਂ ਤੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ ਦਾ ਸੰਬੈਧ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚ ਤਾਂ ਲੱਖਾਂ ਹੀ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਪਤਾਲ ਹਨ, ਪਰ ਸਾਡੇ ਮੰਡਲ ਦਾ ਕਾਰ-ਵਿਹਾਰ 
ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸੱਤ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਸੱਤ _ਪਤਾਲ 
ਸਾਜੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਚੌਦਾਂ ਤਬਕ ਜਾਂ ਚੌਦਾਂ ਲੋਕ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 

ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਇਸੇ ਹੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ :-- 


0ਉ0ਟ00 9) ਉਰਗੂੰਭ$ 0 11643) 1 90640ੰਤ6ਉ16. 6 
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“ਕਿਉ” ਜੀ ਉਪਰ ਲਿਖੀਆਂ ਪੰਗਤੀਆਂ ਵਿਚ ਜੌ ਚੌਦਾਂ ਲੌਕ ਲਿਖੇ 
ਹਨ, ਸੌ ਆਪ ਦੀ ਨਿਗਾਂਹ ਕਿਉ” ਨ ਪੜ੍ਹੀਆਂ । ਅਰ ਜੋ ਜਪੁਜੀ ਸਾਹਿਬ ਮੇ 
ਲਖਾਂ ਅਕਾਸ਼ ਦੱਸੇ ਹਨ, ਸੋ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦੀ ਬਿਅੰਤਤਾ ਦੱਸੀ ਹੈ, ਅਰ 
ਜੋ ਚੌਦਾਂ ਲੌਕ ਦੱਸੇ ਹਨ, ਸੋ ਇਕ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਦੇ ਚੱਸੇ ਹਨ ।” 

ਦਿਸਮ ਗੁਰ ਗਿਰਾਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ 
ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 8 ਤੇ 9 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੋਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਨ 
,੧”% ੬; ੧੧੦੦” 2₹₹ %.$4॥= 


੮੭੬੦੭ ੩੭੨ ੬7. ੬>।੫੦ 


ਵ<੭ਾਉ੬ਟਟ= ` ੭5 


&194-954544442% ੮ 


ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਇਸ ਮੰਡਲ ਵਿਚ ਸੱਤ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਉੱਠੇ ਰੀ ਪਤਾਲ 
ਬਣਾਏ ਹਨ ਅਤੇ ਏਹਨਾ ਤੇ ਰਾਜ ਵੀ ਉਸੇ ਦਾ ਹੀ ਹੈ । ਉਹ ਪ੍ਰਚੂ ਸਰਬ _ਕਲਾ 
ਸਮਰਥ ਹੈ । 

ਜਾਣੋ, ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਸਾਰੇ ਖੰਡਾਂ, ਮੰਡਲਾਂ ਤੇ ਛਰਹਿਮੰਡਾਂ ਦਾ ਸੰਬੋਧ ਹੈ, ਉਸ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਬੇਅੰਤ ਅਕਾਸ਼, ਪਤਾਲ, ਸੂਰਜ, ਚੰਨ ਤੋਂ ਤਾਰੇ ਆਦਿ ਸਾਜੇ ਹਨ, 
ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ''ਰੱਬਲ ਆਲਮੀਨ' ਸਾਰੇ ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇਂ 
ਪਾਲਨਹਾਰ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਪਰ ਸਾਡੇ ਇੱਸ ਮੰਡਲ ਦਾ_ਕਾਰ-ਵਿਹਾਹ ਚਲਾਉਣ 
ਲਈ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਇਕ ਸੂਰਜ, ਇਕ ਚੰਨ, ਅਤੇ ਸੱਤ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਸੱਤ ਪਤਾਲ ਸਾਜੇ 
ਹਨ, ਇਸੇ ਹੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੂਖ ਰਖਕੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ “ਸੱਬਅ _ਸਮਾਵਾਤ” 
ਕਿਹਾਂ ਗਿਆਂ ਹੈ । 


ਕੁਨ ਇਕ (ਕਵਾਉ) ਤੋਂ ਰਚਨਾ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਜਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੀ ਇਹ ਸਾਨ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਇਕ ਕਵਾਉ (ਕੂਨ) ਦੁਆਰਾਂ ਹੀ 
ਸਾਂਰੀ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉੱਦਾ ਹੈ । “ਕੁਨ'” ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਪਦ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਦਾ 
ਅਰਥ ਹੈ ਹੋ ਜਾ । ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਸਾਜਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਹਦ ਵਿਚ 
ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਉਹ ਮਾਦੇ ਤੇ ਤੇਸੀਆਂ ਕਾਂਡੀਆਂ ਆਦਿ ਦੀ ਭਾਲ ਨਹੀ ਕਰਦਾ; 
ਸਗੋਂ ਉਹ ਆਪਣੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ | ਸਾਰੇ 
ਹੀ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਕਰਣਕਾਰਣ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ”ਦੇ ਹਨ ਕਿ:-- 
ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ ਏਕੋ 'ਕਵਾਉ ।” 
ਤਿਸਤੇ ਹੋਇ ਲਖ ਦਰੀਆਉ । 
[ਜਿਪੂਜੀ, ਪੈਨਾ 3 
ਅਰਬਾਤ:--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾਂ ਇਕ ਕਵਾਉ (ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਸੀਂ “ਕਨ” 


ਹੀ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ), ਦੁਆਰਾ ਰਚਾਈ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਿਹਾ 
ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਖੰਡ ਦੀਪ ਸਭਿ ਲੋਅ । 
ਏਕ “ਕਵਾਵੈ'` ਤੇ ਸਭਿ ਹੋਆ ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ:, ਪੈਨਾ 1003 


201 


70002 0 6 ।੧64,08103666168.9ਹ 


202 
ਇਸ ਦਾਂ ਵੀ ਏਹੋ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਸਾਜਨਾ ਇਕ ਕਵਾਉ 
(ਕੁਨ) ਰਾਹੀ" ਕੀਤੀ ਹੈ 1 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂੰ ਜਾਣੋਈ ਸਭਸੈ ਦੇ ਲੈਸਹਿ ਜਿੰਦੁ “ਕਵਾਉ ॥” 
ਵਿਰ ਆਸਾ, ਸ: ਮ:1, ਪੈਨਾ 463 
ਅਰਥਾਤ:-- 
“ਕਵਾਉ ਦੇ ਜਿੰਦੁ ਲੈਸਹਿ==ਹੁਕਮ ਦੇ ਕੇ ਜਿੰਦ 
ਲੈ ਲਵੇਂਗਾਂ (ਪ੍ਰਾਣ ਕਢ ਲਵੇਗਾ)” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਪੈਨਾ 268 
ਜਾਣੋ, ਪ੍ਚੂ ਦਾ ਕਿਸੇ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਸਾਜਣਾ ਜਾਂ ਸਮਾਣਾ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ (ਕੁਨ) 
ਦੀ ਹੀ ਖੇਡ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋ: ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ 
ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 


“ਮੁਸਲਮਾਨੀ ਖਿਆਲ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਰੱਬ ਦੇ ਹੁਕਮ,--... 
“ਕੂਨ” ਕਹਿਣ ਨਾਲ ਹੋ ਗਈ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਕਈ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਝਲਕ 
ਮਾਰਦਾ ਦਿਸਦਾ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਹੈ :--ਕੀਤਾਂ ਪਸਾਉ ਏਕੋ 
ਕਵਾਉ ।. ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਆਕਾਂਰ ।_ਵਾਰ ਮਲਾਰ ਵਿਚ ਫ਼ਰਮਾਂਦੇ 
ਹਨ ।......ਹੁਕਮੇ ਹੀ ਸਭ _ਸਾਜੀਅਨ ।” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾਂ 128 


ਅਰਥਾਂਡ :-- 

“ਪੱਛਮੀ ਮਤਾਂ ਦਾ ਇਹ ਪ੍ਰਸਿਧ ਖਿਆਲ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ ਨੇ ਹੁਕਮ 
ਕੀਤਾ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਬਣ ਗਈ "ਕੁਨ ਕੇ ਕਹਿਨੇ ਸੇ ਦੀਆਂ ਆਲਮ ਬਪਾ” 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਇਸੇ ਖਿਆਲ ਨੂੰ ਅਪਨਾਣ ਵਾਲੀ ਤੁਕ ਦਾ ਜਪੁਜੀ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਮਾਣ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ ਏਕੋ ਕਵਾਉ ਤਿਸਤੇ ਹੋਇ ਲਖ 
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ਦਰੀਆਉ ।....:4... ਹੁਕਮ ਦਾ ਭਾਵ ਇੱਛਾ ਜਾਂ ਇਰਾਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ 
1 ਭਾਵ ਰੱਬੀ ਫੁਰਨਾ ਹੈ । ਇਹ ਈਸ਼ਵਰੀ ਫੁਰਨਾਂ ਹੀ ਸਾਰੇ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਹੋਦ 
ਰ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੈ ।” 


[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੈਨਾ 235 
ਇਕ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਵਿਚਾਰ । '--“'ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ 
ਏਕੇ ਕਵਾਉ ।” ਇਸਲਾਮੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕੋਣ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ 
ਰ੍ ਅਨ੍ਸਾਰ-- 
“ਕੂਨ'` ਕੇ ਕਹਿਨੇ ਸੇ ਕੀਆ ਆਲਮ ਬਧਾ । 
['ਕੌਮੀ ਏਕਤਾ, ਨਵੀਂ” ਦਿੱਲੀ 
[24 ਨਵੌਬਰ 1969 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 


£/. ੭੭ =ਣ 
8 2 ਵਰ 620੬65024 
ਅਰਥਾਤ :--ਜਦ ਉਹ (ਪ੍ਰਭੂ) ਕਿਸੇ ਗੱਲ ਦੀ ਇੱਛਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ 
ਕੂਨ (ਹੋ ਜਾ) ਕਹਿਣ ਨਾਲ ਹੀ _ਹਚਨਾ ਰਚਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਚੀਜ਼ 
ਰੇ ਦੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਮਾਦੇ ਜਾਂ _ਤੇਸੀਆਂ ਕਾਂਡੀਆਂ ਦੀ ਲੌੜ ਨਹੀਂ 
ਪੈਦੀ । 


ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਵਾਦਨ ਡਾ: ਤਾਰਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
“ਇਕਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਅਵਸ਼ ਸੈਕੋਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ 
ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਜਾਂ ਹੋਂਦ ਕੇਵਲ ਇਕ ਵਾਂਕ ਨਾਲ ਹੋਈ ਹੈ” --“'ਕੀਤਾ 
ਪਸਾਉ ਏਕੋ ਕਵਾਉ ।” ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾ 'ਕੁਨ` ਸਿਧਾਂਤ ਵੀ ਕੁਝ ਇਸੇ 
ਕਿਸਮ ਦਾ ਹੈ।” 


॥ [ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਪੈਨਾ 23 
ਇਸ ਤੋਂ” ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾਂ ਦਾ 
ਰਚਾਉਣਾ ਤੇ ਫਿਰ ਉਸ ਨੂੰ _ਸਪੇਟਣਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ ਕਵਾਉ (ਕੁਨ) ਦੀ ਹੀ 
ਖੇਡ ਹੈ। 


16301. ।0164008ੁ8006/69409._ 


ਸੂਰਜ ਚੈਨ ਤੇ ਤਾਰਿਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 


ਤੇ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਸੀ ਕਿ ਸੂਰਜ, ਚੈਨ | 
ਤੇ ਤਾਰਿਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਤੇ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ | 
ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਅਣਹੋੱਦ ਸੀ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ਰਮਾਉੱਦੇ [ 
ਰਨ ਕਿ-= 
ਅਰਬਦ ਨਰਬਦ ਧੌਧੂਕਾਰਾ । | 
ਧਰਣਿ ਨ ਗਗਨਾ ਹੁਕਮੁ ਅਪਾਰਾ । 
ਨਾਂ ਦਿਨੁ ਰੈਨਿ ਨ ਚੈਦੁ ਨ ਸੂਰਜੁ 
ਸੋਨ ਸਮਾਧਿ ਲਗਾਇਦਾ ॥ 
(ਮਾਰੂ, ਮ:1 ਪੈਨਾ 1035 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਦਾ ਏਹੋ ਹੀ ਭਾਵ 
ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਪਤਾਲ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀ 
ਅਏ ਸਨ। ਉਸ ਸਮੇ' ਦਿਨ ਤੇ ਰਾਤ ਦਾ ਸਿਲਸਲਾ ਵੀ ਸ਼ੁਰੂ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ 
ਸੀ, ਕਿਉ” ਜੂ ਉਦੋਂ' ਚੰਨ ਤੇ ਸੂਰਜ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸਾਜੇ ਗਏ ਸਨ । ਉਦੋਂ ਇਕੋਇਕ 
ਪ੍ਭੂ ਹੀ ਜਲਵਾਗਰ ਸੀ : ਇਸ ਨੂੰ ਇਸਲਾਮੀ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਦੋਰਿ-ਵਹਿਦਤ 
ਕਿਹਾਂ ਗਿਆ ਹੈ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੈਨ ਆਦਿ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹਾੱਦ 
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ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਇਉ” ਵਰਨਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ- 
ਸੁਨਹੁ ਚੌਦੁ ਸੂਰਜ ਗੈਣਾਰੇ । 
ਤਿਸ ਕੀ ਜੋਤਿ ਤ੍ਰਿਭਵਣ ਸਾਰੇ । 
[ਸਾਰੂ ਸ:1, ਪੈਨਾ 1037 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੈਨ ਨੂੰ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾਂ 
ਹੈ । ਏਹ ਉਸ ਸੱਚੇ ਰਚਨਹਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾਂ ਹਨ । 
ਇਕ ਰੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਦੁਇ ਪੜ ਜੋੜਿ ਵਿਛੋੜਿਅਨੁ ਗੁਰ ਬਿਨੁ ਘੋਰ ਐਧਾਰੌ । 
ਸੂਰਜੁ ਚੈਦੁ ਸਿਰਜਿਅਨੁ ਅਹਿਨਿਸਿ ਚਲਤ ਵੀਚਾਰੋ ॥ 
ਵਿਡਹੰਸ, ਸ:1, ਪੈਨਾ 80 
ਅਰਥਾਤ :--ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੈਦ ਦੀ ਸਾਜਨਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੀ ਕੀਤੀ 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਨੇ ਹੀ ਦਿਨ-ਰਾਤ ਦੀ ਰੀਤੀ ਤੋਰੀ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ:-- 
“ਤੁਧੁ ਆਪੇ ਧਰਤੀ ਸਾਜੀਐ 
ਚੰਦੁ ਸੂਰਜੁ ਦੁਇ ਦੀਵੇ ।” 
[ਵਾਰ ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 4, ਪੈਨਾਂ ਰੇ 
ਅਰਥਾਂੜ :-- 
ਆਪੇ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਉਪਾਇਦਾ ਪਿਆਰਾ 
ਕਰਿ ਸੂਰਜੁ ਚੰਦੁ ਚਾਨਾਣੂ'” ॥ 
[ਸੋਰਠ ਮ: $, ਪੈਨਾ 606 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਤੋਂ ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ 
ਵੀ ਸੀ ਕਿ ਜਦ ਸੂਰਜ ਤੋਂ ਚੰਦ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਨਹੀਂ ਹੋਈ ਸੀ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ 
ਹੈ ਕਿ -- 
ਚੋਦ ਨ ਹੋਤਾ ਸੂਰ ਨ ਹੋਤਾ 
| ਪਾਨੀ ਪਵਨੁ ਮਿਲਾਇਆ ॥ 
(ਰਾਮਕਲੀ, ਨਾਮਦੇਵ, ਪੈਨਾ 37 
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ਅਰਥਾਤ:--ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਚੰਦ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ਤੇ 
ਸੂਰਜ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹੋਂਦ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਕੇਵਲ ਸੁੰਨ “ਹਸਤੀ” ਸੀ; ਜਦੋਂ ਨਾਂ ਬ੍ਰਹਿਮੈਡ 
ਸੀ, ਨਾਂ ਸੂਰਜ, ਨਾਂ ਪ੍ਰਿਥਵੀ, ਨਾਂ ਕੁਦਰਤ ਦਾਂ ਕੋਈ ਹੋਰ ਜਲਵਾ । 
ਤਦੇ“ -- 
ਝਿਲਿਮਿਲਿ ਝਿਲਕੈ ਚੰਦੂ ਨ ਤਾਰਾ, 
ਸੂਰਜ ਕਿਰਣਿ ਨ ਬਿਜਲਿ ਗੈਣਾਰਾ । 
[ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪਤ੍ਰਿਕਾ ਪਟਿਆਲਾ 
ਸਾਰਚ 1969 


ਕ੍ਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੰਦ 
ਆਦਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਰਚਨਾ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


੪੧੪੭੯ [੨1 £924401₹091406- 
੦1੬੨9 ੧੭੫੨ 
ਅਰਥਾਤ:--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਵੱਡੀਆਂ ਬਰਕਤਾਂ ਵਾਲਾ ਹੈ । ਉਸੇ ਨੇ 

ਰੀ ਅਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਅਨੇਕਾਂ ਤਾਰੇ, ਲਿਸ਼ਕਦਾ ਹੋਇਆ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚਾਨਣੀ ਵਾਲਾ 
ਚੰਦ ਬਣਾਇਆ ਹੈ । ਇਸ ਤੋਂ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮੇ” ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਅਣਰੋੱਦ ਸੀ । 


ਸੂਰਜ, ਚੇਨ ਤੇ ਤਾਰੇ 
ਪ੍ਭੂ ਦੀ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਕਰਦੇ ਹਨ 


ਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਤੋ' ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਅਗਵਾਈ 
ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸੂਰਜ, ਚੈਦ ਤੇ ਤਾਰੇਂ ਆਦਿ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ 
ਆਗਿਆ ਵਿਚਹੀ ਵਿਚਰ ਰਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਚਲ ਰਹੀ 
ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਵਚਿ ਪਵਣੁ ਵਹੈ ਸਦ ਵਾਉ 1 
ਵਿਚਿ ਚਲਹਿ ਲਖ ਦਰੀਆਉ । 
ਵਿਚਿ ਅਗਨਿ _ਕਢੇ _ਵੇਗਾਰਿ । 
ਵਿਚਿ ਧਰਤੀ _ਦਬੀ _ਭਾਰਿ । 
ਵਿਚਿ ਇੰਦੂ ਫਿਰੈ ਸਿਰਿ ਭਾਰਿ । 
ਵਿਚਿ ਰਾਜਾ _ਧਰਮ ਦੁਆਰੁ । 
ਵਿਚਿ ਸੂਰਜ਼ੁ ਭੈ ਵਿਚਿ ਚੰਦੂ । 
ਕੌਹ ਕਰੋੜੀ _ਚਲਤੁ _ਨ ਅੰਤੁ । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 964 
ਅਰਥਾਤ--ਸੂਰਜ, ਚੈਦ ਤੇ ਤਾਰੇ ਆਦਿ ਸਾਰੀਆਂ ਹੀ ਚੀਜ਼ਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਵਿਚ ਹੀ ਵਿਚਰ ਰਹੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ ਉਸੇ ਦੇ ਡਰ ਤੇ ਭਉ 
ਵਿਚ ਹੀ ਆਪੋ ਆਪਣਾ ਕੌਮ ਕਰ ਰਹੀਆਂ ਹਨ ।_ਕਿਸੇ_ਵੀ ਚੀਜ਼ ਦੀ ਮਜਾਲ 
ਨਹੀ” ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਜਾਂ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਏਧਰ ਓਧਰ ਹੋ ਸਕੇ । 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਸਿਮਰੈ ਧਰਤੀ ਅਰੁ _ਆਕਾਸਾ । 
ਸਿਮਰਹਿ ਚੰਦ ਸੂਰਜੁ ਗੁਣਤਾਸਾ । 
ਪਉਣ ਪਾਣੀ _ਬੈਸੈਤਰ _ਸਿਮਰਹਿ 
ਸਿਮਰੈ ਸਗਲ _ਉਪਾਰਜਨਾ । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1078 
ਮਰਬਾਤ :-- ਅਕਸ਼ ਪਤਾਲ ਤੇ ਚੈਨ ਸੂਰਜ ਆਦਿ ਚੀਜਾਂ ਅਰਥਾਤ ਹਵਾ 
ਪਾਣੀ ਤੇ ਅੱਗ ਸਭ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਵਿਚ ਵਿਚਰ 
ਰਹੀਆਂ ਹਨ । 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਬਜ਼੍ਰਗ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੰਨ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਮਜ਼ਦੂਰ ਤੇ ਸੇਵਕ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਈ' ਦੋ ਆਲਮ ਜੁਮਲਾ ਪੁਰ _ਅਜ਼ _ਨੂਰੇ ਓਸਤ । 
ਸਿਹਰੋ ਮਾਰ ਮਸ਼ਅਲ _ਕਸ਼ੇ _ਮਜ਼ਦੂਰੇ ਓਸਤ । 
[ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨਾਮਾ 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


-=<੭ਝੂੰ= “<੭੨5੨੬7੨੦੫ 
1 “ਡੀ ਵੈ। 2-<2 


ਰਾ 2#04 97222 


ਗਿਹ 


੦੬੬੬70.40245844% 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਅਰਥਾਤ :--ਉਸੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੀ ਦਿਨ ਤੇ ਰਾਤ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈਂ” ਅਤੇ 
ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੋਦ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਹਨ, ਜੋ _ਆਪੌ ਆਪਣੇ 'ਮਹਵਰ` ਵਿਚ ਭੌ” 
ਰਹੇ ਹਨ ਤੇ ਕਰੋੜਾਂ ਮੀਲਾਂ ਦਾ ਚੱਕਰ ਲਾਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । 


(1) ਵਰਤਮਾਨ ਸਾਇੰਸ ਨੌਤਾ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਜਦ ਵੀ ਕੋਈ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਜਾਂ ਮੰਡਲ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਹ ਔਡੇ ਸਮਾਨ 
ਗੋਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਫੇਰ ਅੰਦਰੂਨੀ ਚੱਕਰ ਨਾਲ ਉਸਦੇ ਹਿੱਸੇ ਦੂਰ ਦੂਰ ਜਾ ਡਿਗਦੇ 
ਹਨ ਤੇ ਮੰਡਲ ਬਣਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 

ਆਪੇਂ ਸਚੁ ਕੀਆ _ਕਰ ਜੌੜਿ । 
ਮੰਡਲ _ਫੌੜਿ ਜੋੜਿ ਵਿਛੌੜਿ । 
ਧਰਤਿ ਅਕਾਸੁ ਕੀਏ ਬੈਸਣ ਕਉ ਥਾਉ । 
ਰਾਤਿ ਦਿਨੌਤ ਕੀਏ ਭਉ ਭਾਉ । 
ਜਿਨਿ ਕਰਿ ਕੀਏ _ਵੇਖਣਹਾਰਾ । 
ਅਵਰੁ ਨ ਦੂਜਾ _ਸਿਰਜਣਹਾਰਾ । 
[ਬਿਲਾਵਲੁ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 839 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿਤਰ ਸਬਦ ਤੋਂ ਵੀ ਏਹੋ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਉਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਏਹ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਪਤਾਲ ਐਡੋਂ ਸਮਾਨ 
ਸਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਤੋੜਕੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਸਦਾ ੧2 


੨੦00੩- ਰਿ 


ਅਰਥਾਂਤ--ਕੀ ਇਨਕਾਰੀਆਂ ਨੇ ਚ ਨਹੀਂ” ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਇਕ ਸਮੇਂ 
ਅਕਾਸ਼ ਪਤਾਲ ਦੋਵੇ" ਹੀ (ਐਡੇ ਮਮਾਨ) ਬੈਦ ਸਨ । ਫੇਰ ਅਜਾਂ ਏਹਨਾਂ ਨੂੰ ਖੋਲ੍ਹ 
ਦਿੱਤਾ ਸੀ । 


।00608/ਮੁੱਕ006106.9ਉ 
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ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਫਾਜ ਨੇ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੇਦ ਦੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ 
ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ ਜਗ ਦੇ 
ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਚਾਨਣੇ ਦਾ ਸੌਮਾ ਬਣਾਇਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਚੈਨ ਦੀ ਚਾਨਣੀ ਆਪਣੀ ਨਹੀਂ ਹੈ; ਸਗੋ ਉਹ ਸੂਰਜ ਦੇ ਚਾਨਣੇ ਨਾਲ 
ਚਮਕਦਾ ਹੈ ਤੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਚਾਨਣਾ ਵੰਡਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ -- 
ਸਬਦੂ ਭਾਖਤ ਸਸਿ ਜੋਤਿ ਅਪਾਰਾ । 
ਸਸਿ ਘਰਿ ਸੂਰੁ ਵਸੈ ਮਿਟੈ ਐਧਿਆਰਾ । 
ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 943 


ਚੇਦੂ ਸੂਰ ਦਇ ਦੀਪਕ ਰਾਖੇ 
ਸਸਿ ਘਰਿ ਸੂਰੂ ਸਮਾਇਦਾ ॥ 
[ਸਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1083 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਤੋ ਚੇਦ ਦਾ ਸੂਰਜ ਤੋੱ 
ਚਾਨਣਾ ਲੈ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਚਾਨਣੀ ਵੇਡਣਾ ਸਿਧ ਹੈ । ਸੌ_ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸਾਰ ਚੈਦ ਦੀ ਆਪਣੀ ਕੋਈ ਰੌਸ਼ਨੀ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਸਾਰੇ ਚਾਨਣ ਦਾ ਸੌਮਾਂ 
ਸੂਰਜ ਹੀ ਹੈ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦਾ ਇਹ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 


4 ੨. 4੭50 92 89 ੭14 
%੬੬9੯੬੨੭ 5% 9੬<੬੫=੪੬ਰ 


(235 ਇੰ, “<< 


& (੨ ਮਰ ਗਿ ਨਾ 
ਅਰਥਾਂਤ -- 
“ਜਿਰਾਜ ਦਾ ਅਰਥ ਦੀਵਾ ਹੈ, ਦੀਵੇ ਵਿਚ ਤੇਲ ਪੈਦਾ ਹੈ, 
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ਉਸਦਾ ਆਪਣਾ ਚਾਨਣਾ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੂਰਜ ਦਾ ਚਾਨਣਾ 
ਆਪਣਾ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਚੋਦ ਬਾਹਰੋਂ ਅਰਥਾਂਤ ਸੂਰਜ ਤੋ" ਚਾਨਣਾ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ।” 
[ਤਫ਼ਜੀਰਿ ਸਗ਼ੀਰ 
ਪੰਨਾ 465 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਏਹੋ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਸੂਰਜ ਦਾ ਚਾਨਣਾ 
ਆਪਣਾ ਨਿਜੀ ਹੈ, ਪਰ ਚੋਦ ਸੂਰਜ ਦੇ ਚਾਨਣੇ ਚਮਕਦਾ ਤੇ ਚਾਨਣੀ ਢਿੰਦਾ ਹੈ । 


ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸੂਰਜ, ਚੋਦ ਆਦਿ ਦੀ ਜ਼ਚਨਾਂ ਬਾਰੇ 
ਸਾਨੂੰ ਵਾਕਫ਼ੀ ਦਿੰਦਿਆਂ ਰੋਇਆਂ ਸਾਂਡੀ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ _ਇਸ 
ਦਿਸਦੇ ਜਗਤ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਮੇ” ਪਹਿਲਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਗੈਸ (ਪਵਣ) 
ਰ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਂਦੀ ਸੀ ਤੋਂ ਫ਼ਿਰ ਉਸਨੂੰ ਪਾਣੀ ਦਾ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਸੀ ਤੇ ਉਸ ਤੋਂ 
ਮਗਰੋ” ਉਹ ਪਾਣੀ (ਸੱਯਾਲ ਮਾਦਾ) ਠੋਸ ਸ਼ਕਲ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਹੋਂਦ 
ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਬਣਿਆ ਸੀ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਸਾਚੇ ਤੇ ਪਵਨਾ ਭਇਆ ਪਵਨੈ ਤੇ ਜਲੁ ਹੋਇ । 
ਜਲ ਤੇ ਤ੍ਰਿਭਵਣ ਸਾਜਿਆ ਘਟਿ ਘਟਿ ਜੋਤਿ ਸਮੋਇ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 19 
ਸਾਇੰਸ ਨੌਤਾ ਵੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾਂ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਏਹੋ ਜੇਹੇ ਹੀ ਵਿਚਾਰ 
ਰਖਦੇ ਹਨ ਤੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵੀ ਏਹੋ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ 
ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ ਤੋਂ” ਪਹਿਲਾਂ ਇਕ ਸਮੇਂ” ਧ੍ਰੰਧ ਹੀ ਧ੍ਰੰਧ ਸੀ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਕੁਰਾਨ 
ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- ੫ 


ਇੰ < ਦਿ 2> (੧ ਆ 
੦<੨੬੬੭ =<੨੧੪੧੬੪੨--।੨੭ 
ਅਰਥਾਤ--ਏਹਨਾਂ ਅਕਾਸਾਂ ਤੇ ਪਤਲਾਂ ਦੇ ਹੋਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ ਧ੍ਰੰਧ ਹੀ 
ਧ੍ਰੰਥ ਸੀ । 
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ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ 
ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਰਬਦ ਨਰਬਦ ਧ੍ਰੰਧੂਕਾਰਾ ।” 
ਧਰਣਿ ਗਗਨਾ ਹੁਕਮੁ ਅਪਾਰਾ । 
ਨਾਂ ਦਿਨੁ ਰੈਨਿ ਨ ਚੋਦ ਨ ਸੂਰਜ 
ਸੋਨ ਸਮਾਧਿ _ਲਗਾਇਦਾ ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1035 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਪਾਣੀ ਡੋ” 
ਸਾਜੀ ਹੈ ਤੇ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਸੈਬੋਧਤ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ 


ਹੈ ਕਿ-- 
ਪਹਿਲਾ ਪਾਣੀ ਜੀਉ ਹੈ 


ਜਿਤੁ ਹਰਿਆ ਸਭੁ ਕੋਇ ॥ 
[ਵਾਰ ਆਸਾਂ ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 472 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਵਾਕ ਤੋਂ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦਾ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਸਬੈਧਤ ਹੋਣਾ 
ਸਿਧ ਹੈ। ਸਾਇੰਸਵੇਤਾ ਵੀ ਏਹੋ ਵਿਚਾਰ ਰਖਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ 
ਏਹੋ ਹੀ ਹੈ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਦਾ ਇਹ ਕਥੇਨ ਹੈ ਕਿ-- 


(1) ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮੇ” 
ਧੁੰਧ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ਜਿਹਾ ਕਿ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਧੁੰਧੂਕਾਰਿ _ਨਿਰਾਲਮੁ _ਬੈਠਾਂ 
ਨ ਤਦਿ ਧੁੰਧ ਪਸਾਰਾ ਹੇ । 

[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1026 


ਅਰਥਾਤ--ਅਸੀਂ ਪਾਣੀ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਹਰੋਕ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦਿੱਤਾ ਹੈ । 
ਸੋ ਕੀ ਓਹ ਸ਼ਰਧਾ ਧਾਰਨ ਨਹੀ” ਕਰਦੇ 
ਗੱਲ ਕੀ, ਇਸ ਤੋ ਵੀ ਏਹੋ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਹੀ 
ਸੈਬੇਧਤ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ ਸਾਨ੍ਹੰ ਇਹ ਵੀ ਪਤਾ ਲੱਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ 
ਪ੍ਰਭੂ ਅੱਖ ਫਰਕਣ ਦੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਤੇ ਸਮੇਟਣ ਤੇ ਸਮਰਥ ਹੈ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਹਰਨ ਭਰਨ ਜਾ ਕਾ ਨੋਤ੍ਰ_ਫੌਰ । 
[ਗਿਉੜੀ, ੧: 5; ਪੰਨਾ 284 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਅੱਖ ਦੇ ਫੌਰ ਵਿਚ ਰਚਨਾ 
ਫਰਾਉਣ ਤੇ ਸਮੈਟਣ ਤੇ ਸਮਰਬ ਹੈ । ਕੋਈ_ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਇਸਨੂੰ ਰੌਕ ਨਹੀਂ 
ਪਾ ਸਕਦਾ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਟਲ ਅਡੋਲ ਅਤੌਲ ਮੁਰਾਰੇ । 
ਖਿਨ ਮਹਿ ਢਾਹੇ ਫੇਰਿ ਉਸਾਰੇ । 
(ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 103% 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਂਡਾਂ ਹੁਕਮ ਅੱਖ ਦੇ ਫੌਰ ਵਿਚ ਪੂਰਾਂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਕੋਂਈ ਵੀ 
ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਘਨ ਪਾਉਣ ਤੇ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । 

ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ 
ਇਸ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣ ਬਾਰੇ ਜੌ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ, ਓਹ 
ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੀ ਇਸਲਾਮ 
ਨਾਲ ਵੱਡੀ ਸਿਧਾਂਤਕ ਸਾਂਝ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਦਿਨ ਨੂੰ ਰਾਤ ਵਿਚ 


੨ 
ਰਾਤ ਨੂੰ ਦਿਨ ਵਿਚ ਬਦਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਂਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇਂ ਇਹ ਵੀ _ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਰਾਤ ਨੂੰ ਦਿਨ ਵਿਚ ਤੇ ਦਿਨ ਨੂੰ 
ਰਾਤ ਵਿਚ ਬਦਲਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਕਦੇ ਦਿਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕਦੇ ਰਾਤ ਆਉਦੀ 
ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਇਹ ਸੋਸਾਰ ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਰਾਤ ਤੋਂ ਦਿਨ ਦੇ ਆਉਣ ਜਾਣ ਦੀ 
ਰੀਤਿ ਤੁਰੀ ਹੀ ਰਹੇਗੀ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਦਿਨ ਮਹਿ ਰੈਣਿ ਰੈਣਿ ਮਹਿ ਵਿਨੀਅਰੂ 
ਉਸਨ ਸੀਤ ਬਿਧਿ ਸੋਈ ।। 
[ਰਾਮ ਕਲੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 879 
ਅਰਥਾਤ--ਹਰ ਦਿਨ ਮਗਰੋ" ਰਾਤ ਤੇ ਹਰ ਰਾਤ ਮਗਰੋ' ਦਿਨ ਦੇ ਆਉਣ 
ਜਾਣ ਦੀ ਰੀਤਿ ਇਸ ਜਗ ਦੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਪੂਰੀ ਵਿਓੱਤ 
ਨਾਲ਼ ਤੋਰੀ ਹੋਈ ਹੈ । ਏਹ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਅੱਗੋਂ ਪਿਛੇ ਆਉਦੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹੀ ਰਹਿਣਗੇ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫਰਮਾਉ'ਦ ਹਨ ਕਿ-- 
ਧਰਤਿ ਅਕਾਸੁ ਕੀਏ ਬੈਸਣ ਕਉ ਥਾਉ । 
ਰਾਤਿ ਦਿਨੌਤੁ ਕੀਏ ਭਉ ਭਾਉ ॥ 
[ਬਿਲਾਟਲ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 839 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਰਾਤਿ ਦਿਨਸੁ ਉਪਾਇਅਨੁ ਸੰਸਾਰ ਕੀ ਵੁਰਤਾਣਿ ! 
ਗੁਰਮਤੀ ਘਟਿ ਚਾਨਣਾ ਆਨੋਰੁ ਬਿਨਾਸਣਿ ॥ 

[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 928 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਹਰ ਦਿਨ ਦੇ ਮਗਰੋ ਰਾਤ ਦਾ ਆਉਣਾ ਤੇ ਹਰ 
ਰਾਤ ਮਗਰੋਂ' ਦਿਨ ਦਾ ਚੜ੍ਹਨਾ ਇਉ” ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਦਿਨ ਤੇ ਸਰਪਰ _ਪਉਸੀ ਰਾਂਤਿ । 
ਰੈਣਿ ਗਈ ਫ਼ਿਰਿ ਹੋਇ ਪਰਭਾਤਿ । 

(ਆਸਾਂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 378 


ਬੇਸ਼ੱਕ ਤੁਹਾਡਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪਭ ਹਮ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਮੀ ਅਕਾਂਸ਼ ਤੇ ਪਤਾਲ 


ਰਹੇ ਹਨ ! 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ -- 
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ਤਕ 


ਅਰਥਾਤ :--ਕੀਂ ਹਰਨ ਵਹ ਨਹੀਂ ਵੇਖਿਆ ਕਿ ਜੋ ਕੁਝ ਕੁ ਅਕਾਸ਼ਾਂ 
ਤੋਂ ਪਤਾਲਾਂ ਵਿਚ ਹੈ, ਉਹ ਸਭ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਵਿਚ ਹੀ ਵਿਚਰ 
ਰਿਹਾਂ ਹੈ, ਅਰਥਾਂਤ ਸੂਰਜ, !ਚੋਦ, ਸਿਤਾਰੇ, ਪਹਾੜ, ਦਰਖਤ, ਪਸ਼ੂ ਤੋਂ ਬੇਅੰਤ 
ਮਨੁੱਖ ਵੀ । 


ਸੂਰਜ, ਚੈਦ ਤੇ ਤਾਰਿਆਂ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਤੇ 
'ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਕਈ ਧਰਮਾਂ ਤੇ ਜਾਤੀਆਂ ਨਾਲ ਸੈਖੈਧਿਤ ਲੌਕ ਸ਼ੂਰਜ, ਚੋਦ ਤੇ ਤਾਰਿਆਂ 
ਆਦਿ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨਾ ਵੀ ਜਰੂਰੀ ਸਮਝਦੇ ਹਨ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਸਹਾਰਾਜ ਦੇ 
ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਪੂਜਾ ਦੇ ਯੌਗ ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ 
ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ ਸੂਰਜ ਚੋਦ ਤਾਂ ਆਪ ਸਾਜਨਹਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ, ਇਸ 
ਲਈ ਇਹ ਇਸ਼ਟ ਦੇਣ ਨਹੀ''ਹੋ ਸਕਦੇ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਸੂਰਜੁ ਚੈਦੂ ਉਪਾਇ ਜੌਤ ਸਮਾਣਿਆ। 
ਕੀਏ ਰਾਤਿ ਦਿਨੰਤੁ ਚੋਜ ਵਿਡਾਣਿਆ। 
[ਵਾਰ ਮਲਾਰ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1279 
ਅਰਥਾਤ--ਸ਼ੂਰਜ ਤੇ ਚੋਦ ਰਚਨਹਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹਨ ਤੇ ਉਸੇ ਨੇ ਹੀ 
'ਏਹਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਦਿਨ ਤੇ ਰਾਤ ਦੀ ਰੀਝ ਤੋਰੀ ਰੇ। | 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- ਵਰ 
ਇਵਸੁ ਰਾੜੁ ਦੁਇ ਦਾਈ ਦਾਇਆ 
ਖੇਲੈ ਸਗਲ ਜਗਤੁ ॥। 
[ਜਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ ਥੇ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਜ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੇ ਤਿ-- 
ਰੈਣਿ ਵਿਨਸ਼ੁ ਦੂਇ ਦਾਈ ਦਾਇਆ 
ਜਗੁ ਖੇਲੈ ਕੋਲਾਈ ਹੇ । 
ਮਿਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1021 
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ਅਰਥਾਤ --ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਦਿਨ ਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾਤਰ ਦੀ ਸੇਵਾਂ ਕਰਨ ਲਈ 
ਜਾਜਿਆ ਹੈ ਤੇ ਓਹ ਸਭ ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਮਾਂ ਰਹੇ ਹਨ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ ਰਾਂਤ ਤੇ ਦਿਨ ਵੀ ਤੁਹਾਡੇ ਲਈ ਦਾਇਆ ਹੀ ਹਨ । 
ਇਸ ਅਸਲੀਅਤ ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਇਨਕਾਰ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਕਿ ਦਿਨ-ਰਾਤ 
ਸ਼ੂਰਜ-ਚੋਦ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਬਧਤ ਹਨ । ਏਹਨਾਂ ਤੋਂ` ਬਿਨਾਂ ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਹਕੀਕਤ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਦਿਨ ਤੇ ਰਾਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾਤਰ ਦੇ ਟਹਿਲ੍ਹਏ ਦੱਸਣਾ 
ਤੇ ਏਹਨਾਂ ਦਾ ਟਹਿਲਸੇਵਾ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣਾ ਏਹੋ ਹੀ ਭਾਵ ਰਖਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੂਰਜ ਤੇ 
ਚੋਦ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾਤਰ ਦੇ ਟਹਿਲ੍ੂਏ ਹਨ, ਸੁਆਮੀ ਜਾਂ `ਇਸਟ ਨਹੀਂ ਹਨ; ਇਸ ਲਈ 
ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਯੋਗ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ । 
ਗੱਲ ਕੀ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋ ਛੁੱਟ ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਇਸ਼ਟ 
ਮੰਨਣਾ ਤੇ ਉਸਦੀ ਪੂਜਾਂ ਕਰਨਾ ਯੌਗ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਸਾਹਿਬ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਸਪਸ਼ਟ ਹੁਕਮ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਬਿਨ ਕਰਤਾਰ ਨ ਕਿਰਤਮ ਮਾਨੋਂ ! 
ਆਦਿ ਅਜੋਨਿ ਅਜੈ ਅਬਿਨਾਸੀ ਤਿਹ ਪਰਮੇਸਰ ਜਾਨੋ । 
[ਦਮ ਗ੍ਰੰਥ, 640 


ਅਰਬਾਤ--ਕਰਤਾਰ ਨੂੰ ਛੱਡਕੇ ਕਿਰਤਮ ਚੀਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਇਸ਼ਟ ਨਾਂ 
ਮੇਲੇ । ਜੋ ਆਦਿ, ਔਜਨੀ, ਅਜੈ ਤੇ ਅਬਿਨਾਸੀ ਹੈ, ਉਸੇ ਨੂੰ ਹੀ ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਰ ਮੈਨੌ । 

ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਸੂਰਜ ਚੇਦ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਮੂਰਖ ਤਕ 
ਕਹਿਣ ਤੋਂ ਸੈਕੋਂਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ.ਥਾਂ ਦਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਕਈ ਮੂੜ ਪਤ੍ਰ ਪੂਜਾ ਕਰੈਤ । 
ਕਈ ਸਿਧ ਸਾਂਧ ਸੂਰਜ ਸਿਵੈਤ । 
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ਕਈ ਪਲਟ ਸੂਰਜ ਸਿਜਦਾ ਕਰਾਇ । 
ਪ੍ਰਭ ਏਕ ਰੂਪ ਦੇ ਕੈ ਲਖਾਇ । 
[ਦਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 30 
ਇਕੋਂ ਰੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਪਰਮ ਤਤ ਕੌ ਜਿਨ ਨ ਪਛਾਨਾ । 


ਤਿਨ ਕਰਿ ਈਸਰ ਤਿਨ ਕਹੁ ਮਾਨਾ । 
ਕੇਤੇ ਸੂਰ _ਚੈਦ ਕਹੁ ਮਾਨੈ । 
ਅਗਨੀ ਰੋਤ੍ਰ ਕਈ ਪਵਨ ਪ੍ਰਮਾਨੈ । 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 40 
ਅਰਥਾਤ--ਅਨੋਕਾਂ ਮੂਰਖ ਲੋਕ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੋਦ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਅਗਨੀ ਹੌਂਤ੍ਰ ਤੇ ਹਵਾ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ 
ਗਿਆਨ ਨਹੀਂ' ਹੈ, ਓਹ ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ _ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕੋਈ ਪੂਜੇ ਚੈਦ੍ਰ ਸੂਰ ਕੋਈ ਧਰਤਿ ਅਕਾਸ਼ ਮਨਾਵੈ । 
ਫੋਕਟ ਧਰਮੀ ਭਰਮ ਕੁਲਾਵੈ । 


[ਵਾਰ 1, ਪੌੜੀ 18 
ਅਰਥਾਤ--ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੋਦ ਦੀ ਪੂਜ੍ਰਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਧਰਤੀ ਤੇ 
ਅਕਾਸ਼ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀ ਹਨ, ਓਹ ਆਪਣਾ ਸਮਾਂ ਨਿਰਮੂਲ ਗੁਆ ਰਹੇ ਹਨ ਤੇ ਓਰ 
ਭਰਮਾਂ ਵਿਚ ਫਸੇ ਹੋਏ ਹਨ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ ਇਹ ਸਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਅਰਥਾਤ :-- 
ਉਸਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਰਾਤ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਦਿਨ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਸੂਰਜ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਚੋਦ 
ਵੀ। ਤੁਸੀਂ ਕਦੇ ਭੁੱਲਕੇ ਵੀ ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੰਦ ਦੀ ਪੂਜਾ ਨਾ ਕਰੋ; ਸਗੋਂ ਕੇਵਲ ਤੇ 
ਕੋਵਲ ਇਥੋਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਸਦਾ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਦੇ ਰਹੋ । ਉਸੇ ਨੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਰਾਂ-- 
ਸੂਰਜ ਤੇ ਚੰਦ--ਨੂੰ ਸਾਜਿਆ ਹੈ। ਜੇ ਤੁਸੀਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸੱਚੇ ਪੁਜਾਰੀ ਰੋ, ਤਾਂ ਇਸ 
ਤੋਂ ਬਚਦੇ ਰਹੋ । ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਸੂਰਜ--ਚੈਦ ਦੀ ਪੂੰਜਾਂ ਕਦੇ ਨਾਂ ਕਰੋ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਘਕਈ ਅਗਿਆਨੀ ਸਿੱਖ, ਸੂਰਜ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਦਿੰਦੇ ਅਤੇ 'ਨਵੇਂ ਚੈਦ ਦੀ 
ਰਾਮ ਰਾਮ” ਆਖਤੇ ਪੱਗ ਅਥਵਾ ਸਾਫੇ ਦਾ ਤਾਗਾਂ ਕੱਢਕੇ ਚੰਦ ਨੂੰ ਅਰਪਦੇ, 
ਅਰ ਅਰਥ ਸਮਝੇ ਬਿਨਾਂ, “ਨਮੋ ਸੂਰਜ ਸੂਰਜੇ, ਨਮੋ ਚੰਦਰ ਚੰਦਰੇ' ਪੜ੍ਹਦੇ 
ਦੇਖੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਜੌ ਮਨਮੁਖਤਾ ਦਾ ਕਰਮ ਹੈ ।” 
[ਗੁਰਮਤਿ ਮਾਰਤੋਡ ਪੰਨਾ 409 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਸ਼ੁਭ ਸਿਖਿਆਂ ਅਨੁਸਾਰ ਸੂਰਜ ਤੋਂ ਚੈਦ' ਨੂੰ 
ਇਸ਼ਟ ਦੇਵ ਮਿਥਕੇ ਏਹਨਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਨਾ, ਵੱਡੀ ਮੂਰਖਤਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਸੂਝਵਾਨ 
ਨਿਰਤਮ_ ਚੀਜ਼ਾਂ ` ਨੂੰ `ਰਚਨਹਾਰ ਦਾ ਦਰਜਾਂ_ਦੇ ਕੇ ਆਪਣੇਂ ਇਸ਼ਟ ਨਹੀ 
ਬਣਾਂ ਸਕਦਾ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਂਰੋ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਅਰਥਾਂਤ :-- 
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ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀਆਂ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਆਇਤਾਂ ਤੱ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹਰ 


ਦਿਨ ਮਗਰੋਂ ਰਾਤ ਤੇ ਹਰ ਰਾਤ ਮਗਰੋ' ਦਿਨ ਚੜ੍ਹਾਉਣਾ ਸਿਧ ਹੈ 1 


ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਤੇ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਚ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਹਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ 
ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਅਰੇਭ ਕਾਲ ਵਿਚ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਮਾਂਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੋ ਬਿਨਾਂ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਕੀਤੀ ਸੀ_ਤੇ ਫਿਰ 
ਅੱਗੋਂ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਰਕਤ-ਬਿੰਦ ਤੋ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਬੈਸ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਤੋਰਿਆ ਸੀ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੋਹਾ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਅਜੇ ਤੀਵੀ' ਤੇ ਪੁਰਖ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀ” 
ਆਏ ਸਨ, ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਵੀ ਅਣਹੋਂਦ ਹੀ ਸੀ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਬ੍ਰਹਮਾ _ਬਿਸਨੂਹ ਮਹੇਸੂ ਨ ਕੋਈ । 
ਅਵਰੁ ਨ ਦੀਸੈ ਏਕੋ ਸੋਈ । | 
ਨਾਰਿ ਪੁਰਖ ਨਹੀ ਜਾਤਿ ਨ ਜਨਮਾਂ 
ਨਾ ਕੌ ਦੁਖੁ ਸੁਖੁ ਪਾਇਦਾ ॥ 
[ਸਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1035 


ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਸਬਦ ਤੋਂ` ਇਹ ਸਾਫ਼ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮਾ ਅਜੇਰਾ 
ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਦੌਰਿ--ਵਰਦਤ ਸੀ । ਉਦੋ” ਨਾਰ ਜਾਂ ਪੁਰਖ ਵੀ ਰਾੱਦ 
ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਏ ਸਨ । ਇਸ ਸੂਰਤ ਵਿਚ ਅਰੰਭਕ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦਾ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੋਂ 
ਬਿਨਾਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਸਿਧ ਹੈ । 
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ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਮਾਇ ਨੰ ਹੋਤੀ ਬਾਪ ਨ ਹੌਤਾ 
ਕਰਮ _ਨ ਹੌਤੀ ਕਾਇਆ । 
ਰਮ ਨਹੀ ਰੋੜੇ ਤੁਮ ਨਹੀ ਹੋਤੇ 
ਕਵਨ ਕਹਾ `ਤੇ ਆਇਆ ॥ 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਨਾਮਦੇਵ, ਪੰਨਾ 973 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਤੋ" ਵੀ ਅਰੇਭਕ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦਾ ਮਾਂਤਾ= 
ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਸਿਧ ਹੈ । 
ਸੋ_ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨ੍ਸਾਰ ਇਕ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਅਰੈਭ ਕਾਲ ਵਿਚ ਨਾਂ ਤਾਂ ਕੋਈ ਪੁਰਖ ਹੀ ਉਤਪੰਨ ਹੋਇਆ ਸੀ ਤੋਂ 
ਨਾ ਤੀਵੀ' । ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਅਰੈਭਕ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮਾਤਾ ਤੋਂ” ਬਿਨਾਂ ਹੀ ਆਪਣੀ 
ਕੁਦਰਤ ਦੁਆਰਾ ਹੋੱਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾ ਸੀ । ਏਹੋਂ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਅਰੈਭਕ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ “ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸਭ ਬੈਦੇ”' ਜਾਂ “ਮਾਟੀ ਕੇ ਭਾਂਡੇ ਕਿਹਾ ਹੈ; 
ਗਿਆਂ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਵਲਿ ਅਲਹ ਲੂਰੂ ਉਪਾਇਆ “ਕੁਦਰਤਿ ਕੇ ਸਭ ਬੰਦੇ ।' 
ਮਾਟੀ ਏਕ ਅਨੇਕ ਭਾਂਤ ਕਰਿ ਸਾਜੀ _ਸਾਜਨਹਾਰੈ ॥ 
ਨ ਕਛੁ ਪੌਚ “ਮਾਟੀ ਕੇ ਭਾਂਡੇ” ਨ ਕਛੁ ਪੌਚ ਕ੍ਰੰਭਾਰੇ ॥ 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ, ਕਬੀਰ ਪੰਨਾ 1250 
ਸੋ ਸਾਡੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ “ਕੁਦਰਤਿ 
ਕੇ ਸਭ ਬੰਦੇ" ਤੇ ਮਾਟੀ ਕੇ ਭਾਂਡੇ” ਉਹੋਂ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਹਨ, ਜੋ ਅਰੈਭਕ ਸਮੇ ਸਰਬ 
ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਤੇ ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ 
ਤੇ' ਖਿਨਾਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਸਨ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ 
ਹੀ ਸੀ। ਇਸੇ ਹੀ ਅਧਾਰ ਤੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਰਿ _ਆਪੇ ਮਾਤਾ _ਆਪੋ ਪਿਤਾ 
ਜਿਨਿ ਜੀਉ ਉਪਾਇ ਜਗਤੁ ਦਿਖਾਇਆ 
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ਕਹੈ ਨਾਨਕ ਸਿਸਟ ਕਾਂ ਮੂਲ ਰਚਿਆਂ 
ਜੋਤਿ ਰਾਖੀ ਤਾਂ ਤੂ ਜਗ ਮਹਿ ਆਇਆ । 
[ਰਮਕਲੀ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 921 
ਰੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਰਬ ਸਾਧਾਰਨ ਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਮਾਤਾ 
ਕਹਿਣ ਦੀ ਰੀਤਿ ਇਸੇ ਅਧਾਰ ਤੇ ਹੀ ਤੁਰੀ ਹੌਵੇ ਕਿ ਅਰੈਭਕ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ ਮਾਂ 
(ਜ਼ਮੀਨ) ਹੀ ਸੀ ਅਤੇ ਓਹ ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਤੌ” ਬਿਨਾਂ ਮਿੱਟੀ ਤੋਂ ਹੀ_ਸਾਜੇ ਗਏ 
ਜਨ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸ਼ਾਇਦ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਮਾਤਾ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ _ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ- 
ਮਾਤਾ ਧਰਤਿ ਮਹੁਤ । 
ਜਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ ਤੇ ਵਾਰ ਮਾਂਝ ਮ: 2, ਪੰਨਾ 146 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਉਦਰ ਸੈਜੌਗੀ ਧਰਤੀ ਮਾਤਾ । 
[ਮਾਰ੍ਹ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1091 
ਅਰਥਾਤ :--ਧਰਤੀ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ ਮਾਤਾ ਹੈ । 
ਜੋ ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਮੰਨਣਾ ਕੋਈ ਭੁਲ ਨਹੀਂ” ਸਮਝੀ ਜਾਏਗੀ ਕਿ ਅਰੈਭਕ 
ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਧਰਤੀ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਸਾਜੇ ਗਏ ਸਨ ਤੇ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਤੀ 
ਮਾਤਾ ਕਹਿਣ ਦੀ ਫੀਤਿ ਤੁਰ ਪਈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮਾਤਾਂ ਦੀ ਦੁਖ ਤੋਂ ਉਤਪੰਨ ਹੋਣ ਵਾਲੇ 
ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ “ਮਾਸ ਦੇ ਭਾਂਡੇ” ਕਿਹਾ ਗਿਆ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਨੇ ਅਪ ਹੀ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ 
ਮਾਸਹੁ ਨਿੰਮੋ ਮਾਸਹੁ ਜੰਮੇ 
ਹਮ “ਮਸੈ ਕੇ ਭਾਂਡੇ ।” 
[ਵਾਰ ਮਲਾਰ, ਸ: ਮ: 1 ਪੰਨਾ 1280 


ਅਰਥਾਤ ,-- 


ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ _ਸੈਜੌਗਿ _ਉਪਾਏ 
ਰਕਤ ਬਿੰਦ ਮਿਲਿ ਪਿੰਡੁ ਕਰੇ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1013 
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ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਪਦਾਂ “ਮਾਂਟੀ ਕੇ ਭਾਂਡੇ” ਤੇ 
“ਮਾਸ ਕੇ ਭਾਂਡੇ ਤੇ ਗਹੁ ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਫ਼ਿਰ ਇਹ ਮੰਨਣਾ 
ਪਵੇਗਾ ਕਿ “ਮਾਟੀ ਦੇ ਭਾਂਡੇ” ਤਾਂ ਓਹ ਮਨੁੱਖ ਹਨ, ਜੋ ਸ਼ਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ 
ਅਰੋਭ ਕਾਲ ਵਿਚ, ਜਦ ਕਿ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਰੌਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀ ਆਇਆ ਸੀ, 
ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਸਾਜੇਂ ਸਨ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਇਸੇ ਲਈ ਹੀ “ਕੁਦਰਤ ਕੇ ਸਭ 
ਬੈਦੇ' ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਚ੍ਰੰਕਿ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਧਰਤੀ ਵਿਚੋਂ” ਹੋਈ ਸੀ; 
ਇਸ ਲਈ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਭਾਂਡੇ ਕਿਹਾ ਗਿਆ । ਅਤੇ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਤੀ 
ਮਾਤਾ ਕਹਿਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ਼ ਵੀ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ_ਪਿਆ_ਜਾਪਦਾ ਹੈ; ਕਿਉਂ” ਜੂ 
ਅਰੈਭਕ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਧਰਤੀ ਹੀ ਮਾਤਾ ਸੀ । ਇਸ ਤੋਂ ਮਗਰੋਂ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਬੱਸ ਓਂਹਨਾਂ ਦੀ ਰਕਤ-ਬਿੰਦੂ ਤੋਂ ਤੋਰੀ; ਇਸ 
ਲਈ ਉਹਨਾਂ ਮਨ੍ਖਾਂ ਨੂੰ ਜੌ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ । “ਆਸ ਦੇ 
ਭਾਂਡੇ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ । 

ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ 
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ਰੈ ੧੦%੬੯੭੩੨= 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਤੂ ਨੇ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਨੂੰ ਮਹਣੇ ਢੋਗ ਨਾਲ ਬਣਾ ਸੁਆਰ ਕੇ 
ਸਾਜਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਗਿੱਲੀ ਮਿੱਟੀ ਤੋਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾ ਹੈ । ਫੇਰ ਉਸ ਤੋਂ 
ਮਗਰੋਂ ਉਸ ਦੀ ਬੈਸ ਨੂੰ ਰਕਤ-ਬਿੰਦ ਤੋਂ ਉਤਪੰਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀ ਇਸ ਆਇਤ `ਤੋ' ਵੀ ਅਰੰਭਕ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਾਤਾ ਤੇ 
ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਮਿੱਟੀ ਤੋਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਤੇ ਫ਼ਿਰ ਉਸ ਦੀ ਵੈਸ ਦਾ ਰਕਤ 
ਬਿੰਦ ਤੋ ਉਤਪੰਨ ਹੋਣਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੇ । 
ਇਸ ਬਾਰੇਂ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਅਰਥਾਤ--ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਦਿ ਕਾਲ ਵਿਚ ਅਨੇਕਾਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਬਨਾਸਪਤੀ ਵਾਂਗ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾ ਸੀ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ 
ਸਾਜਿਆ ਸੀ । 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਆਦਿ ਕਾਲ ਦੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਾਜਨਾਂ 
ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਰਬਾਨਸਰ_ਮੋਲ _ਕਰ 
ਆਦਮ ਸਿਰਜਿਆ ਖੁਦਾਇ'” 
੪ [ਜਨਮਸਾਖੀ ਭ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 208 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ 
ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ 
ਸੀ ਜਦ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਈ ਸੀ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ- 
ਨਿੰਦੂ ਬਿੰਦੂ ਨਹੀ ਜੀਉ ਨ ਜਿੰਦੋ । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1 ਪੰਨਾ 1085 
ਅਰਥਾਤ--ਤ੍ਰੈ ਇਹ ਕਹਿ ਦੇ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾ ਮੇਰੇ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੇਂਦ ਵਿਚ ਆਈ ਹੈ । ਵਸ ਬਾਰੇ ਤੁਹਾਡਾ ਗਿਆਨ ਉੱਕਾ ਹੀ 
ਅਧੂਰਾ ਤੇ ਅਪੂਰਾਂ ਹੈ । ਜੋ ਇਹ ਅਨਾਦੀ ਹੁੰਦੀ, ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਗਿਆਨ ਅਧੂਰਾ 
ਨਾ ਹੁੰਦਾ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿੱਧ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ ਸ਼ੂਭ ਸਿਖਿਆ 
ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ ਇੱਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਅਣ੍ਹੋ'ਦ ਸੀ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਡਾਕਟਰ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਦੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ- 
<ਜੀਵ-ਇਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਅਧਿਕ ਚੇਤਨਾਸ਼ੀਲ ਹੈ । ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ 'ਹੁਕਮ' ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਮੈਨੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਵਡਿਆਈ ਪ੍ਰਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ । -- 
ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਜੀਅ ਹੁਕਮਿ ਮਿਲੈ ਵਡਿਆਈ । 
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ਜੀਵਾਂ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕ ਜਾਤੀਆਂ ਤੇ ਅਨੇਕ ਰੋਗਾਂ ਅਤੇ ਨਾਵਾਂ ਆਦਿ 
ਦੀਆਂ ਕਿਸਮਾਂ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ ਹੀ ਹਨ-- 
ਜੀਅ ਜਾਤਿ ਰੌਗਾਂ ਕੇ ਨਾਵ । 
ਸਭਨਾ ਲਿਖਿਆਂ ਵੜੀ ਕਲਾਮ । 
ਇਹ ਜੀਵ ਅਨੇਕ ਭਾਂਤ ਦੇ ਤੇ ਅਨੇਕ ਨਾਵਾਂ ਵਾਲੋਂ ਹਨ-- 
ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਜੀਅ ਜੁਗਤ ਕੇ ਰੈਗ 
ਤਿਨ ਕੇ ਨਾਮ ਅਨੇਕ ਅਨੌਤ । 
[ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਪੈਨਾ 43 
ਇਕ ਹੌਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੰ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੋ ਦ ਵਿਚ 
ਆਉਣਾ ਇਉ ਵਰਣੋਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 
“'ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਕਰਤਾ ਤੇ ਕਾਦਰ ਦੱਸਿਆ 
ਹੈ । ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਸ ਦੀ ਕ੍ਰਿਤ ਦੱਸੀ ਹੈ । ਜੀਵ ਉਸੇ ਦੇ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਬਚੇ 
ਦੱਸੇ ਹਨ।” 


[ਗੁਰਮਤਿ ਦਰਸਨ ਪੈਨਾ “67 

ਅਰਥਾਤ:--ਸੂੰਨ ਅਵਸਥਾ ਸਮੇ" ਜਦ ਈਸ਼ਵਰ ਤੋਂ” ਛੁੱਟ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦੀ 

। ਅਣਰੋੱਦ ਸੀ ਤੇ ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਜਲਵਾਗਰ ਸੀ, ਓਦੋ' ਜੀਵਾਤਮ ਵੀ ਨਹੀ“ 
ਸਾਜੀ ਗਈ ਸੀ ਤੇ ਨਾ ਰਕਤ ਬਿੰਦ ਦਾ ਹੀ ਕਿਤੇ ਨਾਂ ਨਿਸਾਨ ਸੀ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਇਆ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ 

ਜੀਵਾਤਮਾ ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਨ ਦੇ ਕੇਵਲ ਆਪਣੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ 
ਰੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾ ਸੀ: ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਆਕਾਰ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਹਿਆ ਜਾਈ । 
ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਜੀਅ ਹੁਕਮਿ ਮਿਲੈ ਵਡਿਆਈ । 

[ਜਧੂਜੀ, ਪੰਨਾ ] 


ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ ਤੋ ਹੀ ਸ਼ਕਲਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਚੀਜ਼ਾਂ 
ਬਣਦੀਆਂ ਹਨ । ਉਸ ਦਾ ਹੁਕਮ ਵਰਣਨ ਨਹੀ” ਕੀਤਾ ਦਾ ਸਕਦਾ । ਉਸੇ ਦੇ 


ਹੁਕਮ ਤੋਂ ਹੀ ਜੀਵਾਤਮਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਉਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਵਡਿਆਈ ਵੀ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । ਨਾ ਤਾਂ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਆਉਣ ਲਈ ਕਿਸੇ ਪਿਛਲੇ ਜਨਮ ਦੇ ਕਿਸੇ ਕਰਮ ਦਾ ਕੋਈ ਦਖਲ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਹੀ 
ਉਸ ਨੂੰ ਵਡਿਆਈ ਕਿਸੇ ਕਰਮ ਦੇ ਸਿੱਟੇ ਵਿਚ ਮਿਲੀ ਹੈ । ਜਦ ਅਸਲੀਅਤ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਸਮੇ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਵੀ ਅਣਹੋਂਦ ਸੀ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮ ਕਿੱਥੋਂ ਆ 
ਸਕਦੇ ਹਨ । ਇਸੇ ਹੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ 
ਕਰਮ ਬੇਧੁ ਤ੍ਰਮ ਜੀਉ ਕਹਤ ਹੌ 
ਕਰਮਹਿ ਕਿਨਿ ਜੀਉ ਕੀਨੁ ਰੇ । 
[ਗੋਂਡੇ, ਕਬੀਰ, ਪੈਨਾ 970 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਤੁਸੀ ਜੀਵ ਨੂੰ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਬਧ ਹੋਇਆ ਕਹਿੰਦੇ ਹੋ, ਪਰ ਕਰਮਾਂ ਦੇ 
ਵਸ ਜੀਵ ਨੂੰ ਕਿਸ ਨੇ ਕੀਤਾ ?” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਪੰਨਾ 970 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ-- 
ਦੀ 
&2 ੨੬“ ਵਿ <੭੭ 
ਰੀ. $5%(4=॥ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਜਿਥੇਂ ਜੀਵਾਤਮਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਦੁਆਰਾ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਦਸਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਇਸਦੀ ਉੱਕੀ ਹੀ ਅਣਰੋਂਦ ਸੀ, ਉਥੇ ਇਹ 
ਵੀ ਸਪਸਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਵਿਸਨੂੰ ਜੌ ਵੀ ਵਡਿਆਈ ਮਿਲੀ ਹੈ, ਉਹ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਬੈਧਤ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇਂ ਆਪਣੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ 
ਕਿਸੈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਉੱਤਮ ਤੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਨੀਚ ਅਤੇ ਕਿਸੋ ਨੂੰ ਦੁੱਖ ਤੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਸੁੱਖ ਦਿਤੇ 
ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਹੁਕਮੀ ਉਤਮ ਨੀਚੁ ਹੁਕਮਿ ਲਿਖਿ ਦੁਖੁ ਸੁਖ ਪਾਈਅਹਿ ।” 
ਇਕਨਾ ਹੁਕਮੀ ਬਖਸੀਸਿ ਇਕਿ ਹੁਕਮੀ ਸਦਾ ਭਵਾਈਅਹਿ । 
[ਜਿਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 
ਉਥੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰ ਦਿਤੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸਨੂੰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਵਲੋਂ' ਜੋ ਕੁਝ ਵੀ ਮਿਲਿਆਂ ਹੈ; ਉਹ ਇਥੋਂ ਵਾਰ ਹੀ ਹੈ । ਮੁੜ ਮੁੜੇ ਉਸਨੂੰ ਨਹੀ” 
ਮਿਲ ਸਕਦਾ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਲੋ ਕੋਂ ਸਰੀਰ ਦੇ ਅੰਗਾਂ ਤਕ ਅਸੀਂ 
ਨੇਮ ਤੇ ਵਰਤਾਰਾ ਵਰਤ ਰਿਹਾ ਵੇਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਕੋਈ ਇਕ ਚੀਜ਼ ਵੀ ਮੁੜ ਨਹੀੰ 
ਮਿਲਦੀ । ਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਵਡੇ ਸੋਹਣੇ ਸੁਖੈਨ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਇਓਂ 
ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੋ ਕਿਛੁ ਪਾਇਆ ਸੋ_ਏਕਾ ਵਾਰੁ । 
ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਸਿਰਜਣਹਾਰੁ । 


[ਜਪੂਜੀ, ਪੰਨਾਂ 1 

ਅਸੀਂ ਜਗ ਵਿਚ ਨਿਤ ਏਹੋ ਵਰਤਾਰਾ ਵਰਤ ਰਿਹਾ ਵੇਖਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਕਿਸੇ 

ਦੀ ਬਾਂਹ ਕੱਟੀ ਜਾਏ, ਲੱਤ ਵੱਢੀ ਜਾਏ, ਪੈਰ ਅੱਡ ਹੋ ਜਾਏ, ਅੱਖ ਨਿਕਲ ਜਾਏ 
ਤਾਂ ਉਹ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਨਹੀਂ ਉਰਦੀ ਜਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨਹੀਂ` ਬਣ ਜਾਂਦੀ । ਪ੍ਰਭੂ 
ਨੇ ਸਾਨੂੰ, ਸਣੇ ਜੀਵਨ ਦੇ, ਜੌ ਕੁਝ ਵੀ ਦਿਤਾਂ ਹੈ, ਇਕੋਂ ਵਾਰ ਹੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 


ਇਸੇ ਹੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੁਖ ਭਖਕੇਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ _ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ- 


ਕਬੀਰ ਮਾਨਸ ਜਨਮੁ ਦੁਲੋਭ ਹੈ ਹੋਇ ਨ ਬਾਰੇ ਬਾਰ । 
ਜਿਉਂ ਬਨ ਫਲ ਪਾਕੈ ਭੁਇ ਗਿਰਹਿ ਬਹੁਰਿ ਨ ਲਾਗਹਿ ਡਾਰ । 
[ਸਲੌਕ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 1866 


(1) ਵੇਤੇ ਫਹੇ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਦੁਖੁ ਸੁਖ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਲਿਬਾਸ 
ਤੇ ਜੀਨਤ ਹਨ : ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਾਨਕ ਬੋਲਣ ਝੁਖਠਾ ਦੁਖ਼ ਛਡਿ ਸੁਗੀਅਹਿ ਸੂਖ । 
ਜੁਖੁ ਦੂਖੁ ਦਇ ਦਰਿ ਕਪੜੇ ਪਹਿਰਹਿ ਜਾਇ ਮਨਖ । 
(ਰਾਗ ਮਾਝ) 


ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਾਡੀ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਵੀ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੋ ਦੀਨੋ ਸੋ _ਏਕਹਿ ਬਾਰ । 
ਮਨ ਮੂਰਖ ਕਹ ਕਰਹਿ ਪੁਕਾਰ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 258 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਨਹੀ ਰੋਤ ਕਛੁ ਦੋਊ ਬਾਰਾ । 
ਕਰਨੌਹਾਰੁ ਨ ਭੁਲਨਹਾਰਾ ॥ 
|[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 253 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਉਕਤ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੱ ਸਾਨੂੰ ਏਹੋ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਾ ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਲੈਕੇ ਸਰੀਰ ਦੇ ਅੰਗਾਂ ਆਦਿ ਤਕ ਜੌ ਕੁਝ ਵੀ 
ਪ੍ਰਭੂ ਵਲੋ ਮਿਲਿਆਂ ਹੈ, ਉਸਦੇ ਦੂਜੀ ਵਾਰ ਮਿਲਣ ਦੀ ਕੋਈ ਸੋਭਾਂਵਨਾ ਹੀ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ । ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਇਕੋ ਵਾਰ ਹੀ ਮਿਲਿਆ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਇਸ _ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ 
ਹਨ ਕਿ-- 
“ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਇਸ ਅਸਾਰ ਸੇਸਾਰ ਨੂੰ ਛਡਕੇ ਪਰਲੌਕ ਗਿਆ, ਉਹ 
ਵਾਪਸ ਨਹੀ ਮੁੜਿਆ, ਜੋ ਉਹ ਅਸਾਂ ਪਿਛੇ ਰਹਿ ਗਿਆਂ ਨੂੰ ਦਸ ਸਕੇ ਕਿ 
ਭਲਿਓ ਲੋਕੋ ! ਮੈ' ਪਰਲੌਕ ਵਿਚ ਜਾ ਕੇ ਕੀ ਵੇਖਿਆ ਅਤੇ ਮੌਰੇ ਨਾਲ ਮਰਨ 
ਪਿਛੋ ਵੀ ਕੁਝ ਬੀਤਿਆ ।” 
ਗ੍ਰਿਮਤਿ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਅਪਰੈਲ 1963 
ਇਸਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਵੀ ਦਸਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਜਦ 
ਤਕ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਸੁਆਰਥ ਵਲ ਨਹੀਂ ਲਗ ਜਾਂਦਾ, ਉਸਦਾ 
ਜੀਵਨ ਪਸ਼ੂਆਂ ਸਮਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗੁਰ ਮੰਤ੍ਰ ਹੀਣਸ ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਧ੍ਰਿਗੰਤ ਜਨਮ ਭ੍ਰਸਟਣਹ । 
ਕੂਕਰਹ ਸੂਕਰਹ ਗਰਧਭਤ ਕਾਕਹ ਸਰਪ ਨਹ ਤੁਲਿ ਖਲਹ । 
[ਸਲੋਕ ਸਹਸ ਕ੍ਰਿਤੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1356 
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ਅਰਥਾਤ--ਜਿਸ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੇ ਗੁਰ ਮੰਤਰ ਨਹੀਂ” ਲਿਆ; ਉਸਦਾ ਮਨੁੱਖਾ 
ਜਨਮ ਭ੍ਰਿਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਉਹ ਕੁੱਤਾ, ਸੂਰ, ਖੌਤਾ, ਕਾਂ ਤੇ ਸੱਪ ਹੀ ਸਮਝਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । 

ਇਸ ਭਟਕਣਾ ਤੋਂ ਬਚਣ ਦਾ ਇਲਾਜ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ 

ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਉਸਦੇ ਘਰ ਆਤਮਕ ਜ਼ਨਮ 
ਲੈਣਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਤਿਗੁਰ ਕੈ ਜਨਮੇ ਗਵਨ੍‌ _ਮਿਟਾਇਆ । 
ਅਨਹਤਿ ਰਾਤੇ ਇਹੁ _ਮਨੁ ਲਾਇਆ । 
[ਰਿਮਕਲੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 920 
ਪ੍ਰਿੰਜੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਇਸ 
ਪਵਿਤਰ ਵਾਕ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 

“ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਘਰ ਆ ਕੇ ਜਨਮ ਲਿਆ ਤਾਂ ਆਵਾਗਵਨ ਮਿਟਾ ਦਿਤਾ । 
ਸਤਿਗੁਰੂ ਦੇ ਘਰ ਜੈਮਣ ਤੋਂ ਭਾਵ ਹੈ, ਪਿਛਲੀ ਕਿਰਤ ਮਿਟਾ ਕੇ ਨਵੇ” 
ਸਿਰਿਓ” ਗੁਰੂ ਦੀ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਬਣਾਉਣਾ । 

[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 920 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਸੇ ਹੀ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿੱ- 
“ਸਤਿਗੁਰ ਕੈਂ ਜਨਮੇ ਗਵਨੁ ਮਿਟਾਇਆ ।...... ਇਥੇ ਭੀ ਏਹੋ ਭਾਵ 

ਹੈ ਕਿ ਸਤਿਗਰੂ ਦੇ ਘਰ ਧਾਰਮਿਕ ਜਨਮ ਲੈਣ ਨਾਲ ਭਟਕਣਾ ਮੁਕ ਗਈ 

ਇਕ ਰਸ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਗੁੰਜ ਵਿਚ ਲਿਵ ਜੁੜਕੇ ਮਨ ਟਿਕ ਗਿਆ ।” 

[਼ਬਦਾਂਤਿਕ ਲਗਾਂ ਮਾੜ੍ਰਾਂ ਦੇ ਗੁਝੇ ਭੇਦ, ਪੰਨਾ 24-88 
ਇਸ ਤੋ ਇਹ ਗੱਲ ਨਿਤਰ ਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਆਤਮਕ ਤੌਰ ਆਵਾਗਵਨ ਨੂੰ ਵੀ ਮੰਨਦੇ ਸਨ ਅਤੇ ਉਹਨਾਂ 
ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੂਸਾਰ ਜਦ ਤਕ ਇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਉਸ 
ਤੋਂ ਗੁਰ ਮੰਤਰ ਨਹੀ” ਲੈ ਲੈਦਾ, ਉਸਦਾ ਜੀਵਨ ਪਸ਼ੂਆਂ ਸਾਮਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਅਤੇ ਇਸ ਤੋਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਪਾਉਣ ਲਈ ਸੱਚੇ ਗੂਰੂ ਦੇ ਘਰ ਆਤਮਕ ਤੌਰ ਤੇ 
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ਨਵਾਂ ਜੀਵਨ ਲੈਂਣ ਦੀ ਵੱਡੀ ਲੋੜ ਹੈ । ਇਸ ਤੋਂ” ਬਿਨਾਂ ਇਸ ਭਟਕਣਾ ਤੋ” 
ਛੁਟਕਾਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਨਾਂ ਮਨੁੱਖਾ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਫਲਤਾ 
ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਰੋ ਸਕਦੀ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਤਿਗੁਰੂ ਤੋਂ” ਦੂਰ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਪਸ਼ੂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਿਨ ਸਤਿਗੁਰੂ ਪੁਰਖ ਨ ਸੇਵਿਓ ਸਬਦਿ ਨ ਕੀਤੇ ਵੀਚਾਰੁ । 
ਓਇ ਮਾਣਸ ਜੂਨਿ ਨ ਆਖੀਅਨ ਪਸ਼ੂ _ਢੌਰ ਗਵਾਰ । 
[ਸਲੌਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 1218 


ਅਰਥਾਤ :-- 
ਮਨਮੁਖ _ਵਿਣੂ ਨਾਵੈ ਕੁੜਿਆਰ 
ਫਿਰਹਿ ਬੇਤਾਲਿਆਂ । 
ਪਸ਼ੂ ਮਾਣਸ ਚੈਮ ਪਲੇਟੇ 
ਅੰਦਰਹੁ ਕਾਲਿਆ 1 
[ਵਾਰ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 128% 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ ਏਹੋ ਹੀ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਹੜੇ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ ਨੂੰ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਸੁਮਾਰਗ ਵਲ ਨਹੀ ਲਗਦੇ ਤੇ ਆਪਣੀ ਮਨਮੁਖਤਾਂ 
ਵਿਚ ਹੀ ਗਲਤਾਨ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਓਹ ਪਸ਼ੂ ਹਨ ਭਾਵ “ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਸਰੀਰ ਮਨੁੱਖਾ 
ਜੋਹੇ ਹੀ ਹਨ । ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਓਹਨਾਂ “ਪਸੂ ਮਾਣਸ ਚੈਮ ਪਲੇਟੇ' ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਹ ਅਸੀਂ ਦਸ ਆਏ ਹਾਂ ਕਿ ਗ੍ਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ 
ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਇਸ ਜਗ ਦੀ ਕੋਈ ਇਕ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਂਝੀ 
ਸੀ! ਇਥੋ ਤਕ ਕਿ ਉਦੋ” ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਨਹੀ ਆਈ ਸੀ; 
ਇਥੋ ਤਕ ਕਿ ਉਦੋਂ' ਜੀਵਾਤਮਾ ਦੀ ਵੀ ਅਣਹੋੱਦ ਸੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ 
ਨਾਂ ਨਿਸ਼ਾਨ ਨਹੀਂ ਸੀ । ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਂਲ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ 
ਉਤਪਾਦਨ ਕਾਰਨ ਦੇ ਅਪਣੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਸਭ ਕੁਝ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦਾ ਸੀ । 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਦੌਰਿ-ਵਹਦਤ” ।ਰਿ-ਖਲਕ'` ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੱਤਾ ਸੀ । 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਾਡੀ ਇਹ ਵੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੇਵਲ ਇਕ ਵਾਰ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਸਗੋਂ ਅਨੇਕਾਂ ਵਾਰ ਉਸਨੇ 
ਰਚਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ ਤੇ ਅਨੌਕਾਂ ਵਾਰ ਸਮੇਟੀ ਹੈ । ਸੌ ਕਦੇ ਇਸ ਜਗ ਤੇ “ਦੌਰਿ-- 
ਖ਼ਲਕ” ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕਦੇ “ਦੌਰਿ--ਵਹਿਦਤ”; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਈ_ ਬਾਰ ਪਸਰਿਓ_ਪਾਸਾਰ । 
ਸਦਾ ਸਦਾ ਇਕੁ _ਏਕੈਕਾਰ ॥ 
[ਪਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 276 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਕਈ ਵਾਰ ਰਚਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ ਤੇ ਕਈ ਵਾਰ ਸਮੇਟੀ 
ਹੈ। ਜਰੋਂ ਉਹ ਇਸਨੂੰ ਸਮੇਟ ਲੈੱਦਾ ਹੈ, ਉਦੋ ਕੱਲਮ-ਕੱਲਾ ਤੇ ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭ 
ਹੀ ਜਲਵਾ-ਗਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇੰ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 
“ਐਸਾਰ ਭੀ ਤਾਂ ਅਨੇਕ ਵਾਰ ਪਸਰਿਆ ਤੋਂ ਲੈ ਹੋਇਆ ਹੈ :-- 
ਕਈ ਬਾਰ ਪਸਰਿਓ ਪਾਸਾਰੁ । 
ਸਦਾ ਸਦਾ ਇਕ ਏਕੈਕਾਂਰੁ । 
ਸੋਸਾਰ ਦੇ ਪ੍ਰਵਾਹ ਅਤੇ ਆਦਿ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਕਹਿ ਨਹੀ" ਸਕਦਾ ਕਿ ਸੈਸਾਰ 
ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਜਾਂ ਪਰਪਾਟੀ ਮਰਯਾਦੀ, ਸਭ ਤੌ ਪਹਿਲਾਂ, 
ਕਦੋਂ” ਤੇ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ।” 
[ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਕਾਸ, ਅਪਰੈਲ 1903 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ _ਵੀ_ਏਹੋ ਸਿਖਿਆ ਹੈ । ਇਸਲਾਮੀ 
ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਰਚਨਾ ਦੇ ਦੌਰ ਨੂੰ “ਦੌਰਿ--ਖ਼ਲਕ” ਤੇ ਇਕੋ ਇਕ ਤੇ 
ਕੱਲਮ-ਕੱਲੇ ਪ੍ਰਭੂ ਹੋਣ ਦੇ ਸਮੇ” ਨੂੰ ““ਦੌਰਿ ਵਹਿਦਤ” ਦਾ ਨਾਂ ਦਿਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ । 
ਜਮਾਤ ਅਹਿਮਦੀਆ ਦੇ ਸੋਢੀ ਹਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 
ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਹਾਂ, ਇਹ ਗੱਲ ਸੱਚ ਹੈ ਕਿ ਅਨਾਦੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਾਰੇਂ ਨਿਜੀ ਗੁਣ, 
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ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਆਦਿ, ਹੋਣਾ ਅਨਾਦੀ ਹਨ । ਏਹਨਾਂ ਦਾ ਨਾ ਆਦਿ 
ਹੈ ਤੇ ਨਾਂ ਅੰਤ ਹੈ । ਸੌ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਗੁਣ ਅਨਾਦੀ ਹੌਣ ਕਰਕੇ ਰਚਨਾ ਦੀ ਹੋਂਦ 
ਵੀ ਕੌਈ ਤੌਰ ਤੇ ਅਨਾਦੀ ਮੰਨਣੀ ਪਵੱਗੀ; ਨਾ ਕਿ ਸ਼ਖਸੀ (ਨਿਜੀ) ਤੌਰ 
ਤੇ, ਅਰਥਾਤ ਰਚਨਾਂ ਦੀ ਨੌਅ ਅਨਾਈ ਰੈ। ਇਕ ਨੌ ਨੰਅ ਤੋਂ ਮਗਰੋ" ਦੂਜੀ 
ਨੌਂਅ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਜਦਾ ਤੁਰਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸੌ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਸੀਂ ਇਹ 
ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੇ ਹਾਂ ਅਤੇ ਏਹੁ ਹੁੰ ਕੁਰਾਨ ਸਾਨੂੰ ਸਿਖਿਆ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਅਸੀਂ ਇਹ ਨਹੀ ਜਾਣਦੇ ਕਿ ਮਨੁੱਖਾਂ ਤੋ“ ਪਹਿਲਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਕੀ ਕੀ 
ਸਾਜ਼ਿਆ ਸੀ । ਪਰ ਇਹ ਜ਼ਰੂਰ ਜਾਣਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਗੁਣ ਕਦੇ 


ਵੀ ਸਦੀਵੀ ਤੌਰ ਤੇ ਮੁਅੱਤਲ ਨਹੀਂ” ਹੁੰਦੇ । ਸੌ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਅਨਾਦੀ ਗੁਣਾਂ 
ਨੂੰ ਵੇਖਕੇ ਰਚਨਾ ਰੀ "'ਕਦਾਮਤਿ ਨੌਈ” ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, ਪਰ “ਕਦਾਮਤਿ 
ਸਖ਼ਸੀ” ਨਹੀ" ।” 


ਚਿਸ਼ਮਾ ਮਾਰਫ਼ਤ, ਪੰਨਾ 160 

ਸੋ ਇਹ ਇਕ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ 
ਹੋਣਾ ਕਿਸੇ ਖਾਸ਼ ਯੁਗ ਜਾਂ ਸਮੇ” ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਸਗੋ” 
ਏਹੋਂ ਹੀ ਕਹਿਣਾ ਪਵੇਗਾ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਅਨਾਦੀ ਹੈ ਤੇ ਉਸਦੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੋਂ 
ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੌਣ ਦਾ ਵੀ ਆਦਿ-- ਅੰਤ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਉਹ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉ'ਦਾ 
ਤੇ ਸਮੇਟਦਾ ਤੁਰਿਆ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ । 

ਅਸੀ ਇਹ ਵੀ ਨਹੀਂ ਆਖ ਸਕਦੇ ਕਿ ਉਸਨੇ ਕਿੰਨੀ ਕੁ ਕਿਸਮਾਂ ਦੀ 
ਰਚਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਾਡੀ ਇਸ ਪਾਸੇ ਅਗਵਾਈ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਸਾਡੇ ਇਸ ਸੈਸਾਰ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਜੀਅ--ਜੈਤ ਦੀ ਧੈਦਾਇਮ ਦੀਆਂ ਚਾਰ 


(1) ਇਕ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਬਨਾਵਣ ਕਰਕੇ ਕਰਤਾ ਹੈ ਤੇ ਜੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ 
ਨਾ ਬਣਾਵੇਗਾ, ਤਾਂ ਕਰਤਾ ਨਹੀਂ" ਰਹੇਗਾ ।” 
[ਪ੍ਰਤਖਯ ਦਰਸਨ, ਪੰਨਾ 38 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉ'ਦਾ ਤੇ _ਸਮੋਟਦਾ ਤੁਰਿਆ 
ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਉਹ ਨਿਹਚਲ ਕਰਤਾ ਹੈ-- 
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ਖਾਣੀਆਂ--ਅੰਤਜ, ਜੇਰਜ, ਸੇਤਜ ਤੇ ਉਤਭੁਜ--ਨੀਅਤ ਕੀਤੀਆਂ ਹਨ; ਜਿਹਾਂ 
ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅੰਡਜ ਜੇਰਜ _ਉਤਭੁਜ ਸਤੇਜ 
ਤੇਰੇ ਕੀਤੇ ਜੈਤਾ । 
ਏਕ ਪੁਰਬ ਮੈ ਤੇਰਾ ਦੇਖਿਆ 
ਸਭਨਾ ਮਹਿ ਵਰਤੋਤਾ । 
ਗੁਣ ਬਹੁਤੇ ਮੈ ਏਕੁ ਨ ਜਾਨਿਆਂ 
ਮੂਰਖ ਕਿ ਕਿਛੁ _ਕੀਜੈ । 
ਪ੍ਰਣਵਤਿ ਨਾਨਕ ਸੁਣਿ ਮੇਰੇ ਸਾਹਿਬਾ 
ਡੂਬਦਾ ਪਥਰ ਲੀਜੈ ॥ 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 296 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿਤਰ ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਗਤ ਵਿਚ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੇਂ ਜੀਅ--ਜੈਤ ਦੇ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਆਉਣ ਲਈ ਚਾਰ ਢੰਗ (ਅੰਡਜ-- ਐਡਿਆਂ ਤੌਂ ਉਤਪੰਨ ਹੋਣਾ, ਜੇਰਜ ਰਨਤ-= 
ਬਿੰਦ ਤੋਂ ਪੈਂਦਾ ਹੋਣਾ; ਸੇਤਜ=-ਪਸੀਨੇ ਦੁਆਰਾ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਤੇ ਉਤਭੁਜ 
ਧਰਤੀ ਵਿਚੋਂ ਉੱਗਣੀ ਨੀਅਤ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ । ਪਰ ਕੌਣ ਇਹ ਕਹਿ ਸਕਦਾਂ 
ਹੈ ਕਿ ਏਹਨਾਂ ਚਾਰ ਢੰਗਾਂ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਕਦੇ ਕੋਈ ਹੋਰ ਢੈਗ ਹੋਂਦ ਵਿਚ 
ਨਹੀ” ਆਂਦਾ ਸੀ, ਜਾਂ ਅਗੋਂ ਨਹੀਂ ਲਿਆ ਸਕਦਾ ! ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸੇਂ 
ਹੀ ਪਵਿਤਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਬਹੁਤ ਸਾਰੇ ਗੁਣ ਵੀ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤੇ ਹਨ ? 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਣ 
ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 


ਕੇਤੇ ਦੇਵ ਦਾਨਵ ਮੁਨਿ ਕੇਤੇ 
ਕੇਡੇ ਰਤਨ ਸਮੁੰਦ । 
ਕੇਤੀਆ ਖਾਣੀ ਕੇਤੀਆਂ ਬਾਣੀ 
ਕੇਤੇ ਪਾਤ ਨਰਿੰਦ ॥ 
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ਖਾਣਿਆਂ--ਅੰਡਜ, ਜੇਰਜ, ਸੇ 
ਸਗੋ” ਅਨੇਕਾਂ ਖਾਣੀਆਂ ਦੁਆਰਾ 
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ਕੇਤੀਆ ਸੁਰਤੀ ਸੇਵਕ ਕੇ ; 
ਨਾਨਕ ਅੰਤੁ ਨ ਅੰਤੁ ॥ 


[ਜਿਪੂਜੀ, ਪੰਨਾ 7 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਇਸ ਫ਼ਰਮਾਨ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਏਹੋ ਹੀ 
ਅਗਵਾਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਲਈ ਕੇਵਲ ਚਾਰ 


ਤਜ ਤੇ ਉਤਭੁਜ ਤੇ ਹੀ ਸੈਕੋਚ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, 
ਰਚਨਾਂ ਰਚਾਈ ਹੈ ਤੇ ਕੌਈ ਨਹੀ ਕਹਿ ਸਕਦਾ 


ਜੇਰੇ ਤਤ ਕੈਮ ਕਰਦੇ ਦਿਸਦੇ 


ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਘੜਨ ਵਾਲੀਆਂ 
ਭਰਮ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ।” 


ਕਈ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 


ਕਿ ਅਗੋਂ” ਹੋਰ ਕਿੰਨੀਆਂ ਕੁ ਖਾਣੀਆਂ ਪ੍ਰਭੂ ਹੱਦ ਵਿਚ ਲਿਆਵੇਗਾ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ 
ਨਾਨਕ ਅੰਤੁ ਨ ਅੰਤੁ 
ਕਹਿ ਕੇ ਸਾਰੀ ਗਲ ਹੀ ਮੁਕਾ ਦਿਤੀ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਕੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਭਾਵੇ ਸਾਡੇ ਵਿਚ ਚਾਰ ਖਾਣੀਆਂ ਪ੍ਰਸਿਧ ਹਨ, ਪਰ... ...ਪਤਾਂ ਨਹੀਂ 
ਕਿ ਬੇਅੰਤ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡਾਂ ਵਿਚ ਕਿਤਨੀਆਂ ਖਾਣੀਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ ।” 
[ਨਿਤਨੇਮ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 170 
ਇਕ ਜੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ 


ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 
“ਵਿਚਾਰ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਖੁਲ੍ਹ ਜਾਣ ਨਾਲ ਦੇਸ ਤੇ ਕਾਲ ਦਾ ਦਾਇਰਾ 


ਹੋਰ ਭੀ ਖੁਲ੍ਹਾ ਦਿੱਸਣ ਲਗ ਪੈਂਦਾ ਹੈ । ਅੱਗੇ ਤਾਂ ਇਕੋ ਧਰਤੀ ਵਿਚ ਥੋੜੇ 


ਸਨ । ਹੁਣ ਉਸ ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ 


ਕਈ ਕਰਮ ਭੂਮੀਆਂ ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਕੌਮ ਕਰਦੇ ਕਈ ਤੱਤਾਂ ਦੀ ਸੋਝੀ 


ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਕਈ ਸਿਲਸਿਲੇ, ਅਤੇ ਓਹ 
ਦਿਸਣ ਲਗ _ਪੈੱਦੀਆਂ ਹਨ ਅਤੇ 


(ਜਿਪੁਜੀ ਸਟੀਕ ਪੰਨਾ 18੩ 
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ਜੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਅਨਾਦੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੁਣ ਤਕ ਕੀ ਕੀ _ਸਾਜਿਆਂ ਰੈ ਤੇ ਅਗੋਂ 
ਕੀ ਕੀ ਸਾਜੇਗਾ ? ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਵੀ ਕ੍ਰਝ ਨਹੀ” ਕਹਿ ਸਕਦਾ ਤੇ ਉਸਨੂੰ ਇਹੋ 
ਮੰਨਣਾ ਪਵੇਗਾ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਅਟੱਲ ਸਚਾਈ ਹੈ ਕਿ- 
<ਅਸੀਂ' ਇਹ ਨਹੀਂ ਜਾਣਦੇ ਕਿ ਮਨੁੱਖਾਂ ਤੌਂ ਪਹਿਲਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਕੀ ਕੀ 
ਸਾਜਿਆ ਸੀ ।” 
ਰਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਝ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇੱਸ ਵਿਸ਼ੇ ਬਾਰੇ ਜੋ ਇਸਲਾਮੀ 
ਸਿਖਿਆ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਅਨਾਦੀ ਤੇ 
ਆਦਿ--ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਪ੍ਰਭੂ ਨੈ ਕਈ ਵਾਰ <ਦੌਰਿ-ਖਲਕ” ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ 
ਕਈ ਵਾਰ ਰਚਨਾਂ ਨੂੰ ਸਮੇਟ ਕੇ ਪਰੋਰਿ--ਵਹਿਦਤ” ਵੀ ਅਰੈਭਿਆ ਹੈ_। ਉਸ 
ਸਮੇ' ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਹੀ ਕੱਲਮਕੱਲਾ ਜਲਵਾਗਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰਚਨਾ ਦੀ ਕੋਈ ਚੀਜ਼ ਵੀ 
ਬਾਕੀ ਨਹੀਂ' ਰਹਿੰਦੀ । ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ 
“ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਕ ਗੁਣ ਵਹਿਦਤ (ਇਕੋ ਇਕ) ਹੋਣਾ ਵੀ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਉਸਦੀ ਵਹਿਦਤ ਲਈ. ਕਿਸੇ ਦੂਜੀ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਹੌਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਨਹੀ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਵੀ_ਸਮਾਂ _ਆਏਗਾਂ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਰੀ ਦੀ ਸਾਰੀ 
ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇਵੇਗਾ, ਤਾਂ ਜੁ ਆਪਣੀ ਵਹਿਦਤ (ਕੱਲਮਕੱਲਾ) ਹੋਣ 
ਦੇ ਗੁਣ ਨੂੰ ਸਿਧ ਕਰੇ । ਅਜੇਹਾ ਸਮਾਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਆ ਚੁਕਾ ਹੈ ।” 
[ਚਸ਼ਮਾ ਮਾਰਫ਼ਤ ਪੰਨਾਂ 160 
ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ “ਦੌਰਿ ਵਹਿਦਤ'` ਦਾ ਵੀ ਵਿਸਥਾਰ 
ਪੂਰਬਕ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਈ ਕੋਟਿ ਕੀਨੇ ਬਹੁ ਭਾਤਿ 
ਪ੍ਰਭ ਤੇ ਹੋਇ ਪ੍ਰਭ ਮਾਹਿ ਸਮਾਤਿ । 
ਤਾ ਕਾ ਅੰਤੁ ਨ ਜਾਨੈ ਕੋਇ । 
ਆਧੇ ਆਪਿ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਭ ਸੋਇ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 2176 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿਤਰ ਸਬਦ ਵਿਚ “ਦੌਰਿ ਵਹਿਦਤ”' ਤੇ “ਦੌਰਿ- 
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ਖ਼ਲਕ” ਦਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਰੋੜਾਂ ਵਾਰ ਆਏ 
ਹਨ ਤੇ ਕਰੋੜਾਂ ਵਾਰ ਆਉਣਗੇ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ““ਦੌਰਿ ਵਹਿਦਤ”` ਦਾ ਵਰਨਣ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ 

ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ ਬਿਆਨੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ-- 

ਜਬ ਹੋਵਤ ਪ੍ਰਭ _ਕੈਵਲ ਧਨੀ । 

ਤਬ ਬੋਧ ਮ੍ਰਕਤਿ ਕਰੁ ਕਿਸ ਕਉ ਗਨੀ 

ਜਬ ਏਕਹਿ ਹਰਿ ਅਗਮ ਅਪਾਰ । 

ਤਬ ਨਰਕ ਸੁਰਗ ਕਹੁ ਕਉਨ ਅਉਤਾਰ । 

ਜਬ ਨਿਰਗੁਨ ਪ੍ਰਭ ਸਹਜ ਸੁਭਾਇ । 

ਤਬ ਸਿਵ ਸਕਤਿ ਕਹਹੁ ਕਿਤੁ ਠਾਇ । 


ਅਬਿਨਾਸੀ ਸੁਖ ਆਪਨ ਆਸਨ । 
ਤਹ ਜਨਮ ਮਰਨ ਕਹੁਹੂ ਕਹਾ ਬਿਨਾਸਨ । 
ਜਬ ਪੂਰਨ ਕਰਤਾ ਪ੍ਰਭੂ ਸੋਇ । 

ਜਮ ਕੀ ਤ੍ਰਾਸ ਕਰਰੁ ਕਿਸੁ ਹੋਇ । 
ਜਬ ਅਧਿਗਤ ਅਗੋਚਰ ਪ੍ਰਭੁ _ਏਕਾਂ । 
ਤਬ ਚਿਤ੍ਰ ਗੁਪਤ ਕਿਸੁ ਪੂਛਤ ਲੋਖਾ । 


ਜਬ ਅਪਨੀ ਸੋਭਾ ਆਪਨੇ ਸੈਗਿ ਬਨਾਈ । 
ਤਬ ਕਵਨ ਮਾਇ ਬਾਪ ਮਿਤ੍ਰ ਸੂਤ ਭਾਈ । 
ਜਹ ਸਰਬ ਕਲਾ ਆਪਹਿ ਪਰਬੀਨ । 
ਤਹ ਬੇਦ ਕਤੇਬ ਕਹਾਂ ਕੋਊ ਚੀਨ । 


ਜਹ ਏਕਹਿ ਏਕ ਏਕ _ਭਗਵੇਤਾ । 
ਤਹ ਕਉਨੁ ਅਚਿੰਤ ਕਿਸੁ ਲਾਗੈ ਚਿੰਤਾ । 


2ਹੋ7 


ਆਪਨ ਖੋਲ੍ਹ ਆਪਿ _ਕਰਿ _ ਦੇਖੋ 1 
ਖੇਲੁ ਸੌਕੋਚੈ ਤਉ ਨਾਨਕ _ਏਕੈ ॥ 


ਆਪਿ ਕਥੈ ਆਪਿ ਸੁਨਨੌਹਾਰੁ । 
ਆਪਹਿ ਏਕੂ ਆਪਿ _ਵਿਸਥਾਰੁ । 
ਜਾ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਤਾਂ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਉਪਾਏ । 
ਆਪਣੇ `ਭਾਣੇਂ ਲਏ _ਸਮਾਏ । 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ $91--92 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਪਵਿਤਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ “ਦੌਰਿ _ਵਹਿਦਤ” ਦਾ 
ਵਡੇ ਵਿਸਥਾਰ ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈਕਿ 
ਉਦੋਂ” ਕੱਲਮਕੱਲਾ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਜਲਵਾਂਗਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸਦੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਹੋਰ 
ਦੂਜੀ ਚੀਜ਼ ਨਹੀਂ” ਹੁੰਦੀ ਉਦੋ” ਜਗ ਤੇ 
ਖੇਲੁ ਸੈਕੋਚੈ ਤਉ ਨਾਨਕ ਏਕੈ । 
ਦਾ ਵਰਤਾਰਾ ਹੀ ਵਰਤ ਰਿਹਾ _ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । ਇਹ “ਢੌਰਿ _ਵਹਿਦਤ” ਕਢ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ ! ਇਸ ਬਾਰੇ ਅਸੀਂ' ਕੋਈ ਸਮਾਂ ਨੀਅਤ ਨਹੀ” ਕਰ ਸਕਦੇ; ਕਿਉ” ਜੂ 
ਇਹ ਤਾਂ-- 


ਜਾ ਤਿਸੁ ਭਾਵੇ ਤਾ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਉਪਾਏ । 
ਆਪਨੇ ਭਾਣੈ ਲਏ ਸਮਾਏ 
ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਵਰਤਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਇਸਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ “ਦੌਰਿ ਵਹਿਦਤ” 
ਬਾਰੇ ਸਾਡੀ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਇਸਦਾ ਸਮਾਂ ਨੀਅਤ 
ਕਰਨ ਤੋ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ" ਹੋ ਸਕਦਾ । ਇਹ ਸਾਜਨਹਾਰ ਧ੍ਰਭੂ ਦੀ ਆਪਣੀ ਖੇਡ 
ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕੇਤੇ ਜੂਗ ਵਰਤੇ ਗੁਬਾਰੈ । 
ਤਾੜੀ ਲਾਈ ਅਪਰ ਅਪਾਰੈ । 


ਅਰਥਾਤ :-- 


ਇਕ ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਸਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਵਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਬਣਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਵੀ ਯੁਗਾਂ ਤੀਕ ਹਨੇਰਾ ਹੀ _ਰਨੌਰਾ 


ਸੀ । ਉਸ ਵਕਤ 
ਬੈਠਾ ਸੀ ।” 


2ਰੈ8 


ਧ੍ੰਧੂਕਾਰਿ _ਨਿਰਾਲਮ _ਬੈਠਾਂ 
ਨਾ ਤਦਿ ਧ੍ਰੈਧ ਪੁਸਾਰਾਂ ਹੇ । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਧੰਣਾ 1026 


ਕੇਤੜਿਆ ਜੁਗ ਧ੍‌ੰਧੂਕਾਰੇ । 
ਤਾੜੀ ਲਾਈ ਸਿਰਜਨਹਾਂਰੈ । 
ਸਚ ਨਾਮੁ ਸਚੀ ਵਡਿਆਈ 
ਸਾਰੈ ਤਖਤਿ ਵਡਾਈ ਹੇ 1 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1025 


ਹਰੀ ਨਿਰਗੁਣ ਰੂਪ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਅੰਦਰ ਸਮਾਧੀ ਲਾਈ 


[ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਰਸ਼ਨ ਪੰਨਾਂ 253 


ਰਜ਼ਾਕ 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਰਜ਼ਾਂਕ'`ਵੀ ਮੈਨਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਾਰੇ ਹੀ ਜੀਅਜੈਤ ਨੂੰ “ਰਿਜ਼ਕ” 
ਪਹੁੰਚਾ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਰਿਆਂ ਦੀ ਹੀ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਭਿਨ ਭੇਦ ਦੇ 
ਪਾਲਣਾ ਕਰ ਜ਼ਿਹਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਕੁਦਰਤਿ ਕਰਨੈਹਾਰ ਅਪਾਰਾ । 

ਕੀਤੇ ਕਾਂ ਨਾਹੀ_ਕਿਹੂ ਚਾਰਾਂ । 

ਜੀਅ ਉਪਾਇ "'ਰਿਜ਼ਕੂ” ਦੇ ਆਪੇ 

ਸਿਰਿ ਸਿਰਿ ਹੁਕਮੁ ਚਲਾਇਆ 1 
[ਮਾਰੂ, ਮ:1, ਪੈਨਾ 1042 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ ਤੇ ਉਹੋ ਹੀ 
ਹਰੇਕ ਜੀਆ-ਜੈਤ ਨੂੰ 'ਰਿਜਕ”” ਪਹੁੰਚਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਉੱਤੇ ਉਸੇ ਦਾ 
ਹੀ ਹੁਕਮ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਉਸ ਦੇ ਹਕਮ ਤੋ ਬਾਹਰ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ -- 

ਪਾਣਾ ਪੀਣਾ ਪਵਿਤੁ_ ਹੈ ਦਿਤੋਨ “ਰਿਜਕ”” ਸੈਬਾਹਿ ॥ 

[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸ: ਸ:1, ਪੈਨਾ 472 
ਅਰਥਾਤ--ਹਹੋਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾ ਖਾਨ ਪਾਨ ਪਵਿੱਤਰ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । 
ਜਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸਾਰੇ ਜੀਅਜੰਤ ਨੂੰ “ਰਿਜੋਕ` ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਸੈਲ ਪਥਰ ਮਹਿ ਜੰਤ ਉਪਾਏ 
ਤਾਕਾ “ਰਿਜਕੁ” ਆਗੈ ਕਰਿ ਧਰਿਆ । 
ਜਨਨਿ ਲੌਕ _ ਸੁਤ __ਬਨਿਤਾ 
ਕੋਇ ਨ _ਕਿਸਹੀ ਧਰਿਆ । 
ਸਿਰਿ _“ਰਿਜਕੂ” _ਸੰਬਾਹੇ ਠਾਕੁਰੁ 
ਕਾਹੇ ਮਨ __ਭਾਉਂ _ਕਰਿਆ ॥ 
[ਗੁਜਰੀ, ਮ:5, ਪਨਾ 495 
ਅਰਥਾਤ--ਪਹਾੜਾਂ ਤੇ ਪੱਥਰਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਜੀਅ-ਜੰਤ 
ਸਾਜੇ ਹਨ ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਸਾਰਿਆ ਨੂੰ “ਰਿਜ਼ਕ” ਵੀ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ' ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਾਰੇ ਜੀਅ ਜੈਤ ਨੂੰ “ਰਿਜ਼ਕ” ਦੇ ਰਿਹ ,ਹੈ (ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 
605, 640, 785, 912, 1045, 1104, 1334 ਤੇ 1337 ਆਦਿ) 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾਂ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


-੭੧_“੨ “੭੮ ੬: 


<੩24॥੪੭0।੭੭5052%,&, 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਰਜ਼ਾਕ”? ਵੀ ਹੈ 
ਤੇ ਉਹ ਹਰੇਕ ਜੀਅਜੈਤ ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ “ਰਿਜ਼ਕ” ਪਹੁੰਚਾ ਰਿਹਾ 
ਹੈ । ਉਸੇ ਨੇ ਹੀ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਰਚਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੋ ਹੀ ਸਭ ਨੂੰ '“ਰਿਜ਼ਕ”? ਦੇ 
ਰਿਹਾ ਹੈ, ਅਰਥਾਤ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਮੰਨਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੇ ਇਹ ਕਲਪਿਆ ਹੈ ਕਿ 
ਬ੍ਰਹਮਾ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਹੈ ਤੇ ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । ਓਹ ਵੱਡੀ ਭੂਲ ਵਿਚ ਹਨ। 
ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸਭ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ ਹੈ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । ਊਹੋਂ ਹੀ ਜੀਅ 


ਜੋਤ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕਰਕੇ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ “ਰਿਜ਼ਕ” ਵੀ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
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ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਿ ਕਾਰਨ ਕੁਨਿੰਦ ਹੈ” । 
ਕਿ ਰੋਜੀ ਕਹਿੰਦ ਹੈਂ । 
ਕਿ “ਰਾਜ਼ਕੈ” ਰਹੀਮ ਹੈ । 
ਕਿ ਕਰਮ ਕਰੀਮ ਹੈ” । 
ਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੈਨਾ 6 
ਅਰਥਾਤ--ਇਸ ਜਗ ਦਾ ਉਪਾਦਾਨ ਕਾਰਨ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪਰਭੂ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ 
ਉਹੋ ਹੀ ਸਾਰੇ ਜੀਅ ਜੋੜ ਨੂੰ “ਰਿਜ਼ਕ” ਦੇ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਹੀ ਉਹ 
“ਰਾਜ਼ਕ” ਤੇ ਰਹੀਮ ਵੀ ਕਹਾਉੱਦਾ ਹੈ । 
ਦਸਮ ਗਰੇਥ ਵਿਚ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਅਜੇਹਾ 
“ਰਾਜ਼ਕ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਉਹ` ਕਿਸੇ ਤੇ ਗੁੱਸੇ ਵੀ ਹੋ ਜਾਵੇ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਰੋਜੀ ਬੈਦੁ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਸਗੋ” ਉਸ ਨੂੰ ਵੀ “ਰਿਜ਼ਕ” ਦਿੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਕਿਉੱਜੂ “ਰਾਜਕ” 
ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਉਹ ਰਹੀਮ ਵੀ ਹੈ । ਇਸੇ ਹੀ ਗਲ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਇਹ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਰੋਜ ਹੀ ਰਾਜ ਬਿਲੋਕਤ 'ਰਾਜਿਕ” 
ਰੌਖ ਰੂਹਾਨ ਕੀ ਰੋਜੀ ਨ ਟਾਰੈ । 
[ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਪੈਨਾ 50 
ਅਰਥਾਤ-- 
ਕਰਤਾ ਕਰੀਮ ਸੋਈ ''ਰਾਜ਼ਕ ” ਰਹੀਮ ਓਹੀ 
ਦੂਸਰੇ ਨ ਭੇਦ ਕੋਈ ਭੂਲ ਭਰਮ ਮਾਨਬੋ । 
[ਦਿਸਮ ਗਰੰਥ, ਪੈਨਾ 17 
ਅਰਥਾਤ--ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ “ਰਾਜਕ” ਹੋਣ ਦੇ ਨਾੜੇ ਤੇਂ ਹਰੇਕ ਜੀਅ-ਜੰਤ ਦੇ 
ਮਨ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਵੀ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । ਉਹ ਕਿਸੇ ਤੇ ਗੁੱਸੇ ਹੋ ਜਾਨ ਤੇ ਵੀ 
ਉਸ ਦੀ ਰੌਜ਼ੀ ਬੇਦ ਨਹੀ” ਕਰਦਾ; ਸਗੌਂ“ ਹਰੇਕ ਭਲੇ ਤੇ ਬੁਰੇ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰਨ 
ਲਈ ਓਹਣਾਂ ਨੂੰ “ਰਿਜ਼ਕ” ਦੇ ਰਿਹਾ ਹੈ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨਾਲ _ਵੀ ਕੌਈ ਵਿਤਕਰਾ 
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ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਉਹ “ਰਾਜ਼ਕ” ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਲ -ਹੀ_ ਰਹੀਮ ਤੇ ਕਰੀਮ ਵੀ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਕਿਰਤਘਣਾ_ ਨੌ __ ਪਾਲਦਾ 
ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਨਕ _ਬਖਸਿੰਦ ॥ 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ 5, ਪੋਨਾ 47 
ਅਰਥਾਤ-- ਸਾਜਨਹਾਰ ਤਾਂ ਅਜੇਹਾ ਰਹੀਮ-ਕਰੀਮ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਅਕਿਰਤਘਣਾ ਨੂੰ ਵੀ ਪਾਲਣ ਤੋ ਸੈਕੋਂਚ ਨਹੀਂ” ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਤੋਂ` ਸੈਕੋਂਚ 
ਨਹੀ' ਕਰਦਾ ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ''ਰਿਜ਼ਕ” ਦਿੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 


ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਾਨ ਕੌ ਦੇਤ ਅਜਾਨ ਕੌ ਦੇਤ 
ਜਮੀਨ ਕੋਂ ਦੇਤ ਜਮਾਨ ਕੌ ਦੇ ਹੈ। 
ਕਾਹੇ ਕੋ ਡੋਲਤ ਹੋਂ ਤੁਮਰੀ ਸੁਧ 
ਸੁੰਦਰ ਸ੍ਰੀ ਪਦਮ ਪਤਿ ਲੈ ਹੈ ॥ 
ਦਿਸਮ ਗਰੋਥ, ਪੰਨਾਂ 81 


ਅਰਬਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਅਜੇਹਾ ਰਹੀਮ ਤੇ ਕਰੀਮ “ਰਾਜਕ”' ਹੈ ਕਿ ਉਹ 


21੪ 


ਵਿਦਵਾਨ ਤੇ ਅਜਾਨ (ਅਨਪੜ੍ਹ) ਨੂੰ ਵੀ 'ਰਿਜ਼ਕ”` ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ ਸਭ ਨੂੰ 
“ਰਿਜ਼ਕ” ਢਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸਭ ਦਾ “ਰਾਜ਼ਕ” ਹੈ । ਹਰ ਯੁਗ ਵਿਚ ਉਹੋ ਹੀ ਸਭਨੂੰ 
“ਰਿਜ਼ਕ” ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਹੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ! ਫਿਰ ਤੁੰ ਕਿਉ” ਡੋਲ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ 
ਸਭ ਦੀ ਸੁਧ ਉਹੋ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਲੇ ਰਿਹਾ ਹੈ । 

ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀ ਅਰੈਭਕ ਆਇਤ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਤੋਂ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹਰੇਕ ਜੀਅ ਜੋਤ ਤੋਂ ਸਾਰੇ ਜਹਾਨਾਂ ਦੀ ਪਾਲਨਾ ਕਰ ਰਿਹਾ 
ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 


ੰ>॥ 
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ਅਰਥਾਂਤ--ਹਰੇਕ ਉਪਮਾ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਸਾਰੇ ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਅੱਲਾਹ ਹੀ ਹੈ । 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਵਰਤਾਰਾ ਇਹੋ ਸਿਧ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਾਰੇ 
ਹੀ ਜੀਅ--ਜੈਤ ਦੀ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਵਿਤਕਰੇ ਦੇ ਇਕ ਸਮਾਨ ਪਾਲਨਾ ਕਰ ਰਿਹਾ 
ਹੈ। ਉਹ ਕਿਸੇ ਦੇ ਦੋਸ, ਧਰਮ, ਜਾਂਤੀ, ਕਬੀਲੇਂ, ਘਰਾਣੇਂ ਜਾਂ ਬੈਸ ਦੇ ਅਧਾਰ ਤੇ 
ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । ਊਹੋਂ ਸਭ ਦਾ ਖਾਲਕ ਤੇ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲਕ ਹੈ । 
ਸੱਚ ਹੈ :-- 
ਕਿ ਕਾਮਲ ਕਰੀਮ ਹੈ । 
ਕਿ “ਰਾਜ਼ਕ'”_ਰਹੀਮ ਹੈ' । 
ਕਿ ਰੋਜੀ _ਦਹਿੰਦ _ਰੈ 
ਕਿ “ਰਾਜ਼ਿਕ”” ਰਹਿੰਦ ਹੈ” ॥ 
[ਦਸਮ ਗਰੋਥ, ਪੰਨਾ 30 
ਸ੍ੀ ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਦੇ ਇਸ ਵਾਂਕ ਤੋਂ ਵੀ ਏਹੋ ਹੀ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਸਭ 
ਨੂੰ ਰੋਜੀ ਦੇ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਊਹੋ ਹੀ “ਰਾਜ਼” ਹੈ । ਉਹ ਕਿਸੈ ਨਾਲ ਕੌਈ 
ਵਿਤਕਰਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ । 
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ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ 


ਖੁਲ੍ਹਾ ਤੁਲ੍ਹਾ ਰਿਜ਼ਕ ਦਿੰਦਾ ਹੈ 


ਤੇ 
4 
ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੂੰਦਾ ਹੈ 
ਦਿ ਲ 
ਨੰਗ-ਭੁੱਖ ਦਿੰਦਾ ਹੈ 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ ਅੰਕਿਤ 
ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੀ ਇਛਾ ਨਾਲ ਹੀ ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ; 
ਖੁਲਹਾ=ਤੁਲ੍ਹਾ “ਰਿਜ਼ਕ” ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਨੰਗ ਭੁੱਖ ਵਿਚ ਫਸਾਂ 
ਵਿੰਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ- 
ਇਕਿ ਆਵਹਿ ਇਕਿ ਜਾਹਿ ਉਠਿ 
ਰਖੀਅਹਿ _ਨਾਵ _ਸਲਾਂਰ _। 
ਇਕਿ _ਉਪਾਏ ਮੰਗਤੇ 
ਇਕਨਾ _ਵਡੇ _ਦਰਵਾਂਰ । 
ਅਗੈ _ਗਇਆਂ _ਜਾਂਣੀਐ 
ਵਿਣੂ ਨਾਵੈ _ਵੰਕਾਰ ॥ 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 16 
ਅਰਥਾਤ--ਇਸ ਜਗ ਵਿਚ ਇਕ ਆਂ ਰਿਹਾਂ ਹੈ ਤੇ ਦੂਜਾ ਜਾਂ ਰਿਹਾ ਹੈ । 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਕਈ ਤਾਂ ਮੰਗਤੇ ਬਣਾਏ ਹਨ ਤੇ ਕਈਆਂ ਦੇ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ | 
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ਦਰਬਾਰ ਹਨ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮਾਣ ਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਮਿਲੇਗਾ 
ਉਹੋ ਹੀ ਸਫਲ ਹੋਣਗੇ । ਇਸ ਤੋਂ' ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਦਾ ਕੋਗਾਲ ਹੋਣਾ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਦਾ 
ਧਨਾਢ ਹੋਣਾ, ਬੇਅਰਥ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਧੇ ਭਾਂਡੇ ਸਾਜੀਅਨੁ ਆਪੇ ਪੂਰਣ ਦੇਇ । 
ਇਕਨੀ ਦੁਧ ਸਮਾਈਐ ਇਕਿ ਚਲੇ ਰਹਨਿ ਚੜੇ । 
ਇਕ ਨਿਹਾਲੀ ਪੈ ਸਵਨਿ ਇਕਿ ਉਪਰਿ ਰਹਨਿ ਖੜੇ । 
ਤਿਨਾਂ ਸਵਾਰੇ ਨਾਨਕਾ ਜਿਨ ਕਉਂ ਨਦਰਿ ਕਰੇ ।` 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 275 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੇ ਜੀਆ--ਜੈਤ ਆਪ ਹੀ ਸਾਜੇ ਹਨ 
ਤੇ ਆਪ ਹੀ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਣ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਕਈਆਂ ਵਿਚ ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਦੁਧ ਹੈ । 
ਭਾਵ ਵਡੇ ਧਨਾਢ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਚੁਲੇ ਚੜਕੇ ਸਦਾ ਸੜਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਇਕ 
ਨਿਹਾਲੀਆਂ ਵਿਚ ਪਏ ਸੁਖ ਨਾਲ ਰਾਤਾਂ ਬਿਤਾਉ”ਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਕ ਓਹਨਾਂ ਤੇ 
ਖੜੇ ਪਹਿਰੇ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਦੀ ਮਿਹਰ ਹੋਂ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, 
ਊਹੋਂ ਹੀ ਸੌਰ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਨਿਕਟਵਰਤੀ ਬਣਨ ਲਈ ਧਨਾਢ ਹੌਣਾ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਪਉਣੇ ਪਾਣੀ ਅਗਨੀ ਜਾਉ । 
ਤਿਨ ਕਿਆ ਖ੍ਰਸੀਆ ਕਿਆ ਪੀੜ । 
ਧਰਤੀ ਪਾਤਾਲੀ ਅਕਾਂਸੀ ਇਕਿ ਦਰਿ ਰਹਨ ਵਜੀਰ । 
ਇਕਨਾ ਵਡੀ ਆਰਜਾਂ ਇਕਿ ਪਰਿ ਹੋਹਿ ਜਹੀਰ । 
ਇਕਿ ਦੇ ਖਾਹਿ ਨਿਖੁਟੈ ਨਾਹੀ ਇਕਿ ਸਦਾ ਫਿਰਹਿ ਫਕੀਰ । 
ਹੁਕਮੀ ਸਾਜੇ ਹੁਕਮੀ ਢਾਹੇ ਏਕ ਚਸੇ ਮਹਿ ਲਖ । 
ਸਭੁ ਕੋ ਨਥੈ ਨਥਿਆਂ ਬਖਸੇ ਤੋੜੇ ਨਥ । 
ਵਰਨਾ ਚਿਹਰਾ ਬਾਹਣਾ ਲੇਖੇ ਬਾਝੁ ਅਲਖੁ 
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ਕਿਉਂ ਕਥੀਐ ਕਿਉਂ ਆਖੀਐ ਜਾਪੈ ਸਚੋ ਸਚੁ ! 
ਕਰਣਾ ਕਥਨਾ ਕਾਰ ਸਭ ਨਾਨਕ ਆਪਿ ਅਕਥੁ । 
[ਵਾਰ ਮਲਾਰ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 128 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਖਲ੍ਹਾ-ਤੁਲ੍ਹਾਂ “ਰਿਜ਼ਕ” 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਨੰਗ ਭੁਖ ਦੇ ਵਸ ਪਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ. । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ 
ਆਪ ਵਰਨਾਂ, ਚਿਹਨਾਂ ਤੇ ਲੇਖੇ ਆਦਿ ਤ' ਬਾਹਰ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮੰਹਾਰਾਂਜ ਨੇ ਇਸ ਸੈਬੋਧ ਵਿਚ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ 
ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਰਬੇ ਸਮਾਣਾਂ ਆਪਿ ਤੂਹੈ ਉਪਾਇ ਧੈਧੈਂ ਲਾਇਆ 1 
ਇਕਿ ਤੁਝ ਹੀ ਕੀਏ ਰਾਜੇਂ ਇਕਨਾ ਤਿਖ ਗਾਇਆ । 
ਸ਼ [ਵਿਡਰੇਸ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 566 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ !' ਤੂੰ ਸਭ ਥਾਂ ਵਿਆਪਕ ਹੈ', ਕੌਈ ਵੀ ਥਾਂ ਤੇਰੇ 
ਬਿਨਾਂ ਖਾਲੀ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਤੂੰ ਹੀ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਰਚਾਂ ਕੇ ਸਭ ਨੂੰ ਧੈਧੋ ਲਾਇਆ ਹੈ। 
ਤੂੰ ਆਪਣੀ ਇਛਾ ਨਾਲ ਹੀ ਕਈਆਂ ਨੂੰ ਰਾਜੇ ਬਣਾਇਆ ਹੈ ਤੇ ਕਈਆਂ ` 
੍ੰ ਹੀ ਭਿਖਿਆ ਮੰਗਵਾ ਰਿਹਾਂ ਹੈ। _ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਏਨਾਂ ਪਵਿਤਰ ਸਬਦਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪਸਟ 
ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜੋਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
ਖੁਲ੍ਹਾ ਡੁਲ੍ਹਾ ਰਿਜ਼ਕ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹ੍ਹੰਦਾ ਭੁੱਖਾ -ਨੰਗਾ ਬਣਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਭਾਵੇ” ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹਾ ਡੁਲ੍ਹਾ ਰਿਜ਼ਕ ਮਿਲੇ ਤੇ ਭਾਵੇ ਭੁਖ--ਨੰਗ, ਉਸਦਾ ਪਰਮ 
ਧਰਮ ਏਹੋਂ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨ੍ਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਜੁੜਕੇ ਹੀ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ 
ਬਤੀਤ ਕਰੇ ਅਤੇ ਉਸਦਾ ਪੱਲੂ ਕਿਸੇ ਹਾਲਤ ਵਿਚ_ਵੀ ਨਾ ਛੱਡੇ । ਮਨੁੱਖਾ 
ਜੀਵਨ ਦਾ ਅਸਲ ਮਨੌਂਰਥ ਨਾਂ ਤਾਂ ਬਹੁਤਾ ਧਨ ਖਣਣਾਂ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਭੁੱਖ ਨੰਗ 
ਹੈ ! ਅਸਲ ਗੱਲ ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਵਿਚ ਵਿਦਰਨਾਂ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਲਈ ਧਨ 
ਦਾ ਹੋਣਾ ਜਾਂ ਨਾ ਹੋਣਾ ਕੋਈ ਅਰਥ _ਨਹੀ' ਰਖਦਾ । ਰੱਬੀ ਜੀਉੜਿਆਂ ਦਾ 
ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਹ੍‌ੰਦਾ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਜੋ ਰਾਜਿ ਬਹਾਲੇ ਤਾ ਹਰਿ ਗੁਲਾਮੀ ਘਾਸੀ ਕਉ ਹਰਿਨਾਮੁ ਕਢਾਈ । 
ਜਨ ਨਾਨਕ ਹਰਿ ਕਾਂ ਦਾਸੁ ਹੈ ਹਰਿ ਕੀ ਵਡਿਆਈ । 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: %, ਪੰਨਾ 166 


ਜੇ ਸੁਖੁ ਦੇਹਿ ਤ ਤੁਝਹਿ ਅਰਾਂਧੀ 
ਦੂਖ ਭੀ ਤੁਝੈ ਧਿਆਈ । 
ਭੁਖ ਦੇਹਿ ਤ ਇਤਹੀ ਰਾਜਾਂ 


[ਸੂਹੀ ਮ: %, ਪੰਨਾ 727 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਨਣ ਹੈ ਕਿ-- 


੧, -੧=" << 
੦੬੬੬)੭-੨੨੨੭੬੭% 
ਅਰਥਾਤ--ਤੁਸੀ' ਇਹ ਸਾਰੇ ਜਗ ਨੂੰ ਸੁਣਾ ਦਿਓ ਕਿ ਮੋਰਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਆਪਣੇ ਬੈਦਿਆਂ ਵਿਚੋਂ” ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਖੁਲ੍ਹਾ--ਡਲ੍ਹਾ ਰਿਜ਼ਕ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਭੁਖ ਨੰਗ ਦੇ ਵਸ ਪਾਂ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਤੁਸੀਂ ਜੋ ਕੁਝ 
ਵੀ ਖ਼ਰਚ ਕਰਦ ਹੋ, ਉਸਦਾ ਉਹ ਚੰਗਾ ਸਿੱਟਾ ਜ਼ਰੂਰ ਕਢੇਗਾ । ਉਹ _ਸਾਰੇਂ ਹੀ 
ਪਰਿਜ਼ਕ? ਤੇਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲੋਂ ਚੰਗਾ “ਰਿਜ਼ਕ ਦੇਣ ਵਾਲਾ_ ਹੈ; ਇਸ ਲਈ 
ਉਸਨੂੰ “ਰਾਜ਼ਕ--ਰਹੀਮ'? ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਵਲੀ (ਮਿੱਤਰ) ਹੈ 


ਸਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ 
ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਂਡਾ ਮਿਤਰ ਤੇ ਸੱਜਣ ਭਾਵ ਵਲੀ 
ਵੀ ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਵਲੀ _ ਨਿਆਮਤਿ _ਬਿਰਾਦਰਾ 
ਦਰਬਾਰ ਮਿਲਕ __ਖਾਨਾਇ ॥ 
[ਤਿਲੰਗ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 728 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿਤਰ ਵ,ਕ 
ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਕਿ-- 
“ਵਲੀ ਨਿਆਮਤਿ [ਅ. ਬਖਸ਼ਿਸ਼ ਦਾ ਮਾਲਕ] ਦਾਤਾਂ ਦੇਣ ਵਾਲਾ 
ਸਰਪਰਸਤ ।” 


[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੈਨਾ 723 
ਕੋਸ਼ਾਂ ਵਿਚ “ਵਲੀ” ਦਾ ਅਰਥ ਮਿੱਤਰ ਤੇ ਸੱਜਣ ਹੈ ਅਤੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ 
ਮਿਤਰ ਤੇ ਸੱਜਣ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਬਚਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹੈ “ਸਾਜਨ” ਤੁੰ ਸੁਜਾਣੁ 
ਆਪੋ _ਮੋਲਣਹਾਰੁ ॥ 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1 ਪੰਨਾ 55 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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| 'ਐੀਤੁੰ” ਹਮਾਰਾ ਸੋਈ ਸੁਆਮੀ । 
| ਥਾਨ _,ਥਨੰਤਰਿ _ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ॥ 
[ [ਮਾਰੂ, ਮ: ਪੰਨਾ 5, 1072 
ਅਰਥਾਂਤ---ਸਾਂਡਾ ਹਿੱਤਰ ਤੇ ਸਜਣ ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਹਰ 
ਥਾਂ ਵਿਆਪਕ ਹੌਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਸੱਜਣ” ਤੇ “ਪ੍ਰੀਤਮ'” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਰਿ ਹਰਿ “ਸਜਣੁ” ਮੇਰਾ “ਪ੍ਰੀਤਮੁ” ਰਾਇਆ । 
[ਸਾਝ, ਮ:%, ਪੰਨਾ 9% 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂੰ ਮੇਰਾ ਸਖਾ ਤੁੰ ਹੀ ਸੇਰਾ “ਮੀਤ” । 
ਤ੍ੰਮੇਰਾ “ਪ੍ਰੀਤਮੁ” ਤੁਮ ਸੰਗਿ ਹੇਤੁ । 
[ਜਿਉੜੀ, ਮ: $, ਪੰਨਾ 181 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਮਿੱਤਰ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ _ਵੀ ਯਾਦ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਮੇਰੈ ਮਨਿ ਤਨਿ ਪ੍ਰੇਮੂ ਲਗਾ ਹਰਿ ਬਾਣ ਜੀਉ । 
ਮਰਾ ਪ੍ਰੀਤਮੁ “ਮਿਤ੍ਰ” ਹਰਿ ਪੁਰਖ ਸੁਜਾਣ ਜੀਉ । 
[ਿਉੜੀ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 175 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਮਿੱਤਰ”? ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
“ਮਿਤ੍ਰ” ਪਿਆਰੇ ਨੂੰ ਹਾਲ ਮੁਰੀਦਾਂ ਦਾ ਕਹਿਣਾ ॥ 
[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੰਨਾ 640 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਮਿਤਰ” ਦਾ ਸੈਖੇਪ “ਮਿਤ? ਪਦ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਲਈ 
ਰ੍ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
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ਸੋ ਹਰਿਨਾਮੈ ਹਰਿ ਬਿਰਹੁ ਲਗਾਈ ਜੀਉ । 
ਮੇਰਾਂ ਰਰਿ ਪ੍ਰਭੂ “ਮਿਤਰ” ਮਿਲੈ ਸੁਖੁ ਪਾਈ ਜੀਉ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: %, ਪੰਨਾ 175 
ਏਹਨਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਲਈ 
“ਪੀਤ”, “ਸੱਜਣ”, “ਪ੍ਰੀਤਮ, “ਮਿੱਤਰ” ਤੇ “ਮਿਤ” ਪਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ” 
ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ । ਏਹ_ਸਾਰੇਂ ਪਦ “ਵਲੀ!” ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਦਾ ਹੀ ਪ੍ਰਗਟਾਵਾ 
ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


#%ਅੰ ੪. ਆਤੀ ਆ੧ 
99262 4--ਉ 


ਅਰਥਾਤ--ਅੱਲਾਂਹ ਹੀ ਤੁਹਾਡਾ “ਮਿੱਤਰ” ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ” ਛੁੱਟ ਤ੍ਰਹਾਡਾਂ 


ਕੋਈ ਵੀ “ਮਿੱਤਰ” ਤੇ ਮਦਦਗਾਰ ਨਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾ । 


ਸੁਬਹਾਨ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਸੁਬਹਾਨ” 
ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੁਧੁ ਸ਼ਚੇ “ਸੁਬਹਾਨ”! ਸਚ _ਕਲਾਣਿਆਂ ॥ 
[ਵਿਰ, ਮਾਝ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 150 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਸੱਚਾ ਤੇ ਸੁਬਹਾਨ (ਪਵਿਤਰ ਰੂਪ ਆਤਮਾ) ਤੂੰ ਹੀ 
ਹੈ” । ਮੈਂ ਸਦਾ ਹ। ਤੇਰੀ ਉਸੜੜੀ ਗਾਇਨ ਕਰਦਾ ਹਾਂ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਪਵਿਤਰ ਰੂਪ--ਆਤਮਾ ਤੇ ਪਾਕ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; 
ਤੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਊਣਤਾਈ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਗੁਣ 
ਨਿਧਾਨ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਮਨਮ਼ਰਖਿ ਸੁਖੁ ਨ _ਪਾਈਐ 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਸੂਖ _“ਸੁਭਾਨ੍ਹ” 


[ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 21 


(1) ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਾਚੇ ਸਾਹਿਬ ਸਭਿ ਗੁਣ 'ਅਉਗਣ ਸਭ _ਅਸਾਹ ! 
[ਸਿਰੀ ਰਾਂਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 17 
ਅਰਥਾਤ :--- 
ਗੁਣ ਨਿਧਾਨ ਤੇਰਾ ਅੰਤੁ ਨ ਪਾਇਆ । 
ਸਾਚ ਸਬਦਿ ਤੁਝ ਮਾਹਿ ਸਮਝਾਇਆ ॥ 
[ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1342, 
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ਅਰਥਾਤ--ਮਨਮੁਖਤਾ ਵਿਚ ਫ਼ਸਕੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਸੁਖ ਨਹੀ" ਮਿਲਦਾ । ਸੁਖ 
ਤਾਂ “ਸੁਬਹਾਨ” ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਹੀ ਗਰਮੁਖਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 1 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਂਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਸੁਬਹਾਨ”” 
ਪਰਗਟ ਕਰਨ ਲਈ “ਸੁਹਾਣ'' ਪਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ” ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ--! 
ਸਤਿ_“ਸੁਹਾਣ”” ਸਦਾ _ਮਨਿ ਚਾਉ ।। 
[ਜਿਪੂਜੀ, ਧੰਨਾ ੬ 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੂੰ ਸੱਚਾਈ ਦਾ ਸੋਮਾ ਤੇ ਸੁਬਹਾਨ ਹੈ” ਮੇਰੇ ਮਨ ਵਿਚ 
ਸਦਾ ਤੇਰਾ ਹੀ ਚਾਉ ਹੈ । ਜਾਂ ਤ੍ਰੰ ਅਨੰਦ ਸਰੂਪ ਹੈ” । 
ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਦਰਜ 
ਹੈ ਕਿ- 
ਥਾਨ ਥਨਤਰ ਰਵਿ ਰਹਿਆ 
ਸਭ ਖਾਲਕ ''ਸ਼ੁਬਹਾਨ” ॥ 
ਜਿਨਮ ਸਾਖੀ ਭ੮ ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 222 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਆਦਿ ਅੰਤ ਮਧ ਏਕ ਹੀ 
ਸਚ ਖਾਲਕ “ਸੁਬਹਾਨ'” । 
[ਜਨਮ ਸਾਥੀ, ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 226 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-= 
ਔਰ ਮਹਾਨ ਨਿਦਾਨ ਕਛੂ ਨਹਿ 
ਹੇ “ਸੁਬਹਾਨ” ਤੁਹੀ ਸਿਰਦਾਰਾ ॥ 
[ਦਸਮ ਗਰੰਥ, ਪੰਨਾ 642 
ਇਹ ਅਸੀਂ ਦਸ ਚੁਕੇ ਹਾਂ ਕਿ “ਸੂਬਹਾਨ' ਅਰਬੀ ਬੋਲੀ ਦਾ ਪਦ ਹੈ ਤੇ 
ਇਸਦਾ ਅਰਥ ਪਵਿਤਰ ਰੂਪ-ਆਤਮਾ, ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਭੰਡਾਰ ਤੇ ਹਰੇਕ ਉਣਤਾਈ ਤੇ 


ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਤੋਂ ਪਾਕ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਰੇ ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ “ਸੁਬਹਾਨ” 
ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਊਣਤਾਈ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਉਹ ਇਕੋ ਇਕ ਹੈ ਅਤੇ ਸਭ 
ਤੇ ਪ੍ਰਬਲ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਹੋਰ ਵਿਅਕਤੀ ''ਸੁਬਹਾਨ'” ਕਹਾਉਣ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ 
ਨਹੀਂ ਹੈ । 


ਕਾਦਰ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਕਾਦਰ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਹੂੰ ਤੇ ਕਾਦਰ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਨੂੰ ਆਖਦੇ ਹਨ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ 
ਹਨ ਕਿ-- ( 
ਸਭ ਤੇਰੀ ਕੁਦਰਤਿ ਤ੍ਰੋ “ਕਾਦਿਰੁ' ਕਰਤਾ 
ਪਾਕੀ _ਨਾਂਈ ਪਾਕ੍‌_1 
ਵਿਰ ਆਸਾ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 264 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਲਾਹੁ ਅਲਖ ਅਗੈਮ 'ਕਾਦਰੁ'` ਕਰਣਹਾਰੁ ਕਰੀਮੁ। 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 6% 


ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਵਡੇ ਕੀਆ ਵਡਿਆਈਆਂ ਕਿਛੁ ਕਹਣਾ ਕਹਣੁ ਨ ਜਾਇ । 
ਜੋ ਕਰਤਾ ''ਕਾਦਰ” ਕਰੀਮੁ ਦੇ ਜੀਆਂ ਰਿਜ਼ਕੁ_ਸੇਬਾਹਿ 
[ਵਿਰ ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ “72 
ਇਜੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ_ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗੈਬਾਨ ਹੈਬਾਨ ਹਰਾਮ ਕੁਸਤਨੀ ਮੁਰਦਾਰ ਵਖੋਰਾਇ 
ਦਿਲ ਕਬਜ _ਕਬਜਾਂ "ਕਾਦਰ ਦੌਜਕ ਸਜਾਇ ॥ 
[ਤਿਲੰਗ, ਮ:5, ਪੋਨਾ 723 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਕੁਦਰਤਿ “ਕਾਦਰ” ਕਰਣ ਕਰੀਮਾਂ । 


ਸਿਫਤਿ ਮੁਹਬਤਿ ਅਥਾਂਹ ਰਹੀਮਾ ॥ 
[ਸਿਰ੍ਹ, ਮ: ਨ, ਪੈਨਾ 1084 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਕਾਦਰ” 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇਂ ਇਹ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸਾਰੀਆਂ ਹੀ ਕੁਦਰਤਾਂ ਹਾਸਲ ਹਨ ਤੇ ਉਹ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਹੈ । 

ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ -- 


"੭ ੧"ਛ ੪੯ ਛੇ 


੦੦੭੭੩) 2,42੬ 


ਅਰਥਾਤ-- ਪ੍ਰਭੂ “ਕਾਦਰ”' ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਾਰੀਆਂ ਕੁਦਰਤਾਂ ਤੇ ਤਾਕਤਾਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹਨ । ਉਹ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਤੇ ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ । 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸ਼ਨਾਖਤ ਤੇ ਪਛਾਂਣ 
ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ _ਕਿ-- 
ਨਾਨਕ ਸਚ ਦਾਤਾਰੁ ਸਿਨਾਖਤੂ ਕੁਦਰਤੀ । 
[ਵਾਰ ਮਾਝ, ਮ:1, ਪੰਨਾਂ 142 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਬਜ਼ੁਰਗ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਕਾਦਰਿ ਮੁਤਲਕ ਬਕ੍ੂਦਰਤ ਜ਼ਾਹਰਸਤ । 
ਦਰਮਿਆਨੇ _ਕੁਦਰਤੇ ਖੁਦ _ਕਾਦਰਸਤ ॥ 
[ਜਿੰਦਗੀਨਾਮਾ 
ਅਰਥਾਤ --“ਕਾਦਰਿ-ਮੁਤਲਕ'', ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਤੇ ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ 
ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੀਆਂ ਕੁਦਰਤਾਂ ਤੋਂ ਪਰਗਣੁ ਹੋ ਰਿਹ ਹੈ । ਉਸ _ਦੀ ਪਛਾਣ ਉਸ 
ਦੀਆਂ ਕੁਦਰਤਾਂ ਤੇ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਰੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਹਰ ਚੀਜ਼ ਤੇ ਕਾਂਦਰ (ਸਮਰਥ) ਹੈ 


ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ 
ਵੀ ਮੈਨਿਆ ਹੈ । ਜਿਸ ਦਾ ਭਾਵ ਏਹੋ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਪਰਗਟਾਵੇ ਵਿਚ 
ਕੋਈ ਵੀ ਸ਼ਕਤੀ ਜਾਂ_ਚੀਜ਼ ਹੋਕ ਨਹੀਂ ਬਣ ਸਕਦੀ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ 
ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ_ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਰਬ ਕਲਾਂ ਸਾਚੇ ਭਰਪੂਰਾ । 
ਮਾਰੂ, ਮ:1, ਪੈਨਾ 1021 
ਅਰਥਾਤ-- ਸੱਚੇਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਵਿਚ ਸਾਰੀ_ਸਮਰਥਾਂ ਹੈ । ਉਹ ਸਰਬ 
ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਤੇ ਸਰਬ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਹੋਣ ਦੀ ਇਉ” 
ਹਾਮੀ ਭਰੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ 
ਤੂ ਬੇਅੰਤ ਸਰਬ ਕਲਾ ਪੂਰਾ 
ਕਿਛੁ ਕੀਮਤਿ ਕਹੀ ਨ ਜਾਇ । 
(ਬਿਰਾੜੀ, ਮ: $, ਪੈਨਾ 730 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਡਡਉਤ ਬੈਦਨਾ ਅਨਿਕ ਬਾਰ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ । 
ਡੋਲਨ ਤੇ ਰਾਖਹੁ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਕਰਿ ਹਥ । 
[ਗਊੜੀ ਮ: 5, ਪੈਨਾਂ 286 
ਅਰਥਾਤ-- ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤ੍ਰੇ ਹੀ ਇੱਕੋ ਇਕ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਹੈ” । ਇਸ 
ਲਈ ਸਾਨੂੰ ਡੋਲਣ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਹੱਥ ਦੇ ਕੇ ਬਚਾ ਲੈਣਾ ਤ੍ਰੰ ਬੇਐਤ ਹੈ' ਤੋਂ ਤੇਰਾਂ 
ਮੁੱਲ ਕੋਈ ਨਹੀਂ” ਪਾ ਸਕਦਾਂ । 


257 


ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੁਮਰੀ ਕ੍ਰਿਪਾ ਤੇ ਛੁਟੀਐ ਬਿਨਸੇ ਅਹੰਮਵੇ । 
ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਪ੍ਰਭੂ ਪੂਰੇ ਗੁਰਦੇਵ 
(ਬਿਲਾਵਲ, ਮ: 5, ਪੈਨਾ 811 
ਅਰਥਾਤ-- ਹੇ ਸਾਜਨ ਪ੍ਰਭੂ ! ਅਸੀ' ਤੇਰੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਛੂਟਕਾਰਾ ਪਾ 
ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਤੇ ਤੋਰੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਸਾਂਡੀ ਹਉਮੈ ਦੂਰ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੇ । ਤ੍ਰੰ ਸਰਬ 
ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਤੇ ਅਧੈਕਾਰ ਨੂੰ ਦੂਰ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਰਣਕਾਰਣ ਸਮਰਥ ਪ੍ਰਭੂ ਜੌ ਕਰੇ ਸੋ ਹੋਈ ।। 
ਖਿਨ ਮਹਿ ਥਾਪਿ ਉਥਾਪਦਾ ਤਿਸੁ ਬਿਨ ਨਹੀਂ” ਕੌਈ । 
[ਵਾਰ ਜੈਤਸਰੀ, ਮ: 2,ਪੈਨਾ 706 
ਅਰਥਾਤ :--ਕਰਣਕਾਰਣ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ` 
ਬਿਨਾਂ ਹੋਰ ਕੋਈ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਪਲ ਵਿਚ ਜੌਂ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
ਰਚਨਾ ਰਚਾ ਲੈਦਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਉਸ ਵਿਚ ਵਿਘਨ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾ ਤੇ ਫੋਰ ਪਲ 
ਵਿਚ ਹੀ ਸਮੇਟਣ ਤੇ ਵੀ ਸਮਰਥ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੀਅ ਜੈਤ ਕਉ ਰਿਜਕੁ ਸੈਬਾਹੇ । 
ਕਰਣ ਕਾਰਣ ਸਮਰਥ ਆਪਾਹੇ । 
ਖਿਨ ਮਹਿ ਥਾਪਿ ਉਥਾਪਨਹਾਰਾ ਸੋਈ ਤੇਰਾ ਸਹਾਈ ਹੇ । 
(ਮਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1072 
ਅਰਥਾਤ-- ਸਾਰੇ ਜੀਅਜੈਤ ਨੂੰ ਉਹੋ ਹੀ ਰਿਜ਼ਕ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਉਹੋ ਹੀ 
ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਕਰਣਕਾਰਣ ਹੈ । ਉਹ ਪਲ ਵਿਚ 
ਰਚਨਾ ਰਚਾਉਣ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰਨ ਤੇ ਸਮਰਥ ਹੈ। ਉਹੋਂ ਰੀ ਤੇਰਾ 
ਸਹਾਈ _ਤੇ ਮਦਦਗਾਰ ਨੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । 


ਅਰਥਾਤ-- ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੁੰ ਹੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਤੇ ਕਾਦਰ ਤੇ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ 
ਹੈ' । ਤੈਨੂੰ ਸਾਰੀਆਂ ਕੁਦਰਤਾਂ ਤੇ ਬਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹਨ । 


ਰੀ 
ਹਕ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਰੁੱਕ” 
ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਹੱਕ ਆਖਦੇਂ ਹਨ ਸੱਚਾਈ ਦੇ ਸੋਮੇ ਨੂੰ । ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਸਤਿਨਾਮ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ-- 
“ਹਕਾ”” ਕਬੀਰ ਕਰੀਮ ਤੂ ਬੇਐਬ ਪਰਵਦਗਾਰ । 
[ਤਿਲੋਗ ਮ: 1, ਪੈਨਾ 721 
ਅਰਥਾਤ :-ਰੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਹੀ ਹੱਕ (ਸੱਚਾਈ ਦਾ ਸੌਮਾ) ਕਬੀਰ (ਵੱਡਾ) 
ਕਰੀਮ (ਵੱਡੀਆਂ ਬਖਸ਼ਿਸ਼ਾਂ ਤੇ ਮਿਹਰਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ) ਬੇਐਬ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈ” । 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਰੋਜ ਕਿਆਮਤ ਡੋਹੜੇ ਤਖਤ ਬਹੇਗੁ “ਅਲਹੱਕ”। 
ਹਕੋ ਹੀ_ਘਰ ਰਬ ਦੇ ਕਰਗ ਨਹੀ ਅਨਹੱਕ । 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭ: ਬਾਲਾ, ਪੋਨਾ 225 
ਅਰਥਾਤ :--ਕਿਆਮਤ ਦੋ ਦਿਹਾੜੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤਖਤ ਤੇ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹੋਵੇਗਾ 
ਤੇ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਵੀ ਕੌਈ ਬੇਇਨਸਾਫ਼ੀ ਜਾਂ ਧੱਕਾ ਨਹੀਂ” ਕਰੇਗਾ । ਸਭ_ਨੂੰ ਪੂਰਣ 
ਇਨਸਾਫ਼ ਮਿਲੇਗਾ । 
ਗੁਰੂ ਗਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਹੱਕ”! ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਹਕੁ'` ਸਚ ਖਾਲਕੁ ਖਲਕੁ ਮਿਆਨੇ 
ਸਿਆਮ _ ਮੂਰਤਿ _ ਨਾਹਿ _॥ 
[ਤਿਲੰਗ ਕਬੀਰ, ਪੈਨਾ 727 
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“ਹਕ” ਹੁਕਮੁ ਸਚੁ _ਖੁਦਾਇਆ | 
ਬੁਝਿ ਨਾਨਕ ਬੰਦਿ ਖਲਾਸ ਤਰਾਂ ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੈਨਾਂ 1092 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੌਰਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਸਾਂਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਹੱਕ? ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦ' ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 


੧1 2੧੭2 ੪੧੯ 


2 
ਨ ੯, &। 9 
ਕਹ 


ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਵੱਡੀਆਂ ਸ਼ਾਨਾ ਵਾਲਾ ਤੇਂ ਵੱਡੀਆਂ ਵੁਡਿਆ- 
ਈਆਂ ਵਾਲਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ “ਹੱਕ” (ਸੱਚਾਈ ਦਾ ਸੋਮਾ) ਵੀ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸਤਿਨਾਮ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਇਹ ਵੀ “ਹੱਕ” 
ਦਾ ਦੂਜਾਂ ਰੂਪ ਹੀ ਹੈ: ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
ਸਤਿਨਾਮ ਪ੍ਰਭੂ ਕਾ ਸੁਖਦਾਈ । 
ਬਿਵਾਸ਼ੁ ਸਤਿ ਨਾਨਕ ਗੁਰ ਤੇ ਪਾਈ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੈਨਾਂ 284 ਰ੍ 


ਪਰਭੂ ਬੇਪਰਵਾਹ (ਗ਼ਨੀ) ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ_ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣਵਾਚਕ 
ਨਾਂ ਬੇਪਰਵਾਹ (ਗ਼ਨੀ) ਵੀ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ _ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ 
ਹੈ ਕਿ- 
ਸਤਿਗੁਰੂ “ਵੇਪਰਵਾਹੁ” ਸਿਰੈਦਾ ॥ 
ਸਿਰੁ, ਮ: 1, ਪੈਨਾ 1022 
ਅਰਥਾਤ :--ਮੇਰਾ ਪ੍ਰਭੂ-ਸਤਿਗੁਰ ਵੱਡਾ ਬੇਪਰਵਾਹ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਵਡੀ ਵਡਿਆਈ “ਵੇਪਰਵਾਰੇ” _। 
ਆਖਿ _ਉਪਾਏ ਦਾਨੁ _ਸਮਾਰੇ _। 
ਆਪਿ ਦਇਆਲੁ ਦੂਰਿ ਨਹੀ” ਦਾਤਾ 
ਮਿਲਿਆ _ਸਰਜਿ ਰਜਾਈ ਹੇ _॥ 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੈਨਾ 1028 


(1) ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਪਦ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਲੁਈ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਉਹਨਾਂ 
ਦਾਂ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਅਪਰੈਪਾਰ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਪਰਮੈਸਰੁ 
ਨਾਨਕ ਗੁਰ ਮਿਲਿਆ ਸੋਈ ਜੀਉ ॥ 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 1, ਪੈਨਾ 599 


ਸਾਚਾ ਸਾਹਿਬ ਸਿਰਜਣਹਾੜੇ _। 
ਜਿਨਿ ਧਰ ਚਰ ਧਰੇ ਵੀਚਾਰੇ । 
ਆਪੇ ਕਰਤਾ ਕਰਿ ਕਰਿ ਦੋਖੋ । 
ਸਾਚਾ “ਵੇਪਰਵਾਹਾ” ਹੇ ॥ 
(ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੈਨਾ 1082 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 
ਵੇਪਰਵਾਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ `ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਵਾਂਕ ਵੀ 
ਹੈ ਕਿ-- 
“ਵੇਪਰਵਾਹੁ” ਅਖੁਟ ਭੈਡਾਰੇਂ 
ਤੂ ਦਇਆਲ ਕਿਰਪਾਲ ਸਦਾ ਪ੍ਰਭੂ 
ਆਪੇ ਖੇਲਿ `ਖਿਲਾਇਦਾ _॥ 
[ਸਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੈਨਾ 1032 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਸੂਰੇ ਪੇਈਐ ਕੈਤ ਕੀ ਕੈਤੁ ਅਗੈਮੁ ਅਥਾਹੁ । 
ਨਾਨਕ ਧੈਨ ਸੋਹਾਗਣੀ ਜੌ ਭਾਵਹਿ 'ਬੇਪਰਵਾਹ' । 
[ਵਾਰ ਮਾਰੂ ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1088 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਏਕੋ ਤਖਤ ਏਕੋ ਪਾਤਿਸਾਹੁ । 
ਸਰਬੀ ਥਾਈ “ਬੇਪਰਵਾਹ” । 
[ਬਸੰਤ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1188 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਬੇਪਰਵਾਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਇਕ ਥਾਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਵੇਪਰਵਾਹੁ” ਅਗੋਚਰੁ ਆਪਿ । 
ਆਠ ਪਹਰ ਮਨ ਤਾਕ ਜਾਪੁ । 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 896 
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ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਵਡਾ ਸਾਹਿਬੁ ਅਗਮ,ਅਥਾਹਾਂ । 
ਕਿਉਂ ਮਿਲੀਐ ਪ੍ਰਭ “ਦੇਪਰਵਾਹਾ”' । 
[ਸਿਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1076 


ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵੀ ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਰਿ ਜੀਉ ਦਾਤਾਂ ਅਗਮ _ਅੰਥਾਂਹਾ । 
ਓਸੂ ਤਿਲੁ ਨ ਤਮਾਇ '“ਵੇਪਰਵਾਹਾ” । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 8, ਪੰਨਾਂ 106 


ਅਰਥਾਤ :-- 
ਨਾਮੁ_ਹਮਾਰੈ ਪੂਰਾ ਸਾਰੁ । 
ਨਾਮੁ ਹਮਾਰੈ “ਬੇਪਰਵਾਹੁ ।” 
[ਭੈਰਉ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1144 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ 'ਕਿ-- 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਖੋਜੇਂ “ਬੇਪਰਵਾਹ`॥ 
(ਮਾਰੂ, ਸ: 3, ਪੰਨਾ 106 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨ' ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਬੇਪਰਵਾਹ” 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਵੀ 9੨2 ,£>% 2੮੧7੦”; 
੦% ----2੨੦੭”੦੨੨੬੨੧੦।! ੭ 
= ੦੦ ੭ ਉਤ ਟਲ 


ਅਰਥਾਤ :--ਤੁਸੀਂ` ਇਹ ਗੱਲ ਚੇਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝ ਲਓ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਂਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ '“ਗਨੀ” ਤੇ ਵੱਡਾ “ਬੇਪਰਵਾਹ” ਹੈ ਅਤੇ ਉਹੋ ਹੀ ਉਪਮਾ ਦਾਂ 
ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ : 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਰੀਮਾਂ ਰਹੀਮਾਂ _ਅਲਾਹ ਤੂ ਗਨੀ । 
ਹਾਜਰਾ ਹਜ਼ੂਰਿ ਦਰਿ ਪੇਸਿ ਤਰ ਮਨੀ । 


[ਤਿਲੰਗ ਨਾਮਦੇਵ, ਪੰਨਾ 787 


ਪ੍ਰਭੂ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ `ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਜਾਨਣਹਾਰ਼ ਵੀ 
ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਪਧੋ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਪਰਮੇਸਰੁ ਵੇਖਣ ਕਉ ਪਰਪੰਚ ਕੀਆ । 
ਦੇਖੈ ਬੂਝੇ ਸਭ ਕਿਛੁ ਜਾਣੈ ਅੰਤਰਿ ਬਾਹਰਿ ਰਵਿ ਰਹਿਆ । 
[ਆਸਾ ੧: 1, ਪੈਨਾ 433 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਹੀ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਸਭ 
ਕੂਝ ਵੇਖਦਾ ਤੇ ਸੁਣਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਾਣਦਾ ਵੀ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦੀ ਕਈ ਥਾਈ" ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸੁਣਨਹਾਂਰ ਤੇ 
ਜਾਣਨਹਾਰ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ :-- 
ਲੂਕਿ ਕਮਾਵੈ ਕਿਸ ਤੇ ਜਾ ਵੇਖੈ ਸਦਾ ਹਦੂਰਿ । 
ਥਾਨ ਥਨੈਤਰਿ ਰਵਿ ਰਹਿਆ ਪ੍ਰਭੂ ਮੋਰਾ ਭਰਪੂਰਿ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 28 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਆਪਿ ਕਥੈ ਆਪਿ ਸੁਨਨੋਹਾਰੁ । 
ਆਪਹਿ ਏਕੂ ਆਪਿ ਬਿਸਥਾਰੂ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 292 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਤੋਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੋਣਾ ਸਿਧ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੋਥ ਸਾਹਬ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ” ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ `ਜਾਣਨਹਾਰ 
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ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ- 
ਪਰਬੀਨ 
[ਗਉੜੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 269 


ਜਾਨਣਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ 


ਅਰਥਾਤ :-- 
ਜਾਣਨਹਾਰ੍‌ ਰਹਿਆ ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਨਿ1 
[ਰਿਮਕਲੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 892 


ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਭ _ਕਝ ਜਾਣਦਾ ਹੈ; ਕਿਉ” ਜੁ ਉਹ 


ਪੁਣਨਹਾਰ ਵੀ ਹੈ । 
ਸਰੀ ਗਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਨਾਨਕ ਕਰਤਾਂ ਸਭ ਕਿਛੁ ਜਾਂਣਦਾ 


ਜਿਦੂ ਕਿਛੁ _ਗੁਝਾ ਨ ਹੋਇ॥ 
[ਵਾਰ ਗਉੜੀ, ਮ: 4, ਪੰਨਾਂ ਭੋ02 


ਮਿ - 1 
(੮੮੨ ੧੯੨੫੨ 
ਨ ਦੇ 
ਅਰਥਾਤ--ਬੇਸ਼ਕ ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਹੀ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰੁ ਵੀ ਹੈ ! 
ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਸੱਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸੁਠਨਹਾਰ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ ਨਹੀ” ਹੈ ! 


ਪ੍ਰਭੂ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਵੇਖਣਹਾਰ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਂਰ 
ਪਰਭੂ ਨੂੰ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਵੇਖਣਹਾਰ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਪੇ _ਵੇਖੈ ਸੁਣੈ ਆਖੇ 
ਆਪੇ ਹੀ ਕੁਦਰਤਿ ਕਰੇ ਜਹਾਨ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 25 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਿਨਿ ਕੀਏ ਕਰਿ ਵੇਖਣਹਾਰਾ । 
ਅਵਰੁ ਨ ਦੂਜਾ ਸਿਰਜਣਹਾਰਾ । 
[ਬਿਲਾਵਲ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 839 
ਅਰਥਾਤ--ਜਿਸ ਸਾਂਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਰਚਾਈ ਹੈ, ਉਹੀ 
ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ ਛੱਟ ਸੱਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਨਾ ਕੋਈ ਸਾਜਨਹਾਂਰ 
ਹੈ, ਨਾ ਕੋਈ ਸੁਣਨਹਾਰ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਵੇਖਣਹਾਰ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੁਧੁ ਬਿਨੁ ਦੂਜਾ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਇ । 


ਤੂ ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖਹਿ ਜਾਣਹਿ ਸੋਇ । 


[ਆਸਾ, ਮ: %, ਪੰਨਾ 365 
ਅਰਥਾਤ--ਤੌਥੋ' ਬਿਨਾਂ ਕੋਈ ਹੌਰ ਨਹੀ” ਹੈ । ਤੂੰ ਹੀ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ 
ਵੇਖਣਹਾਰ ਹੈ' । 
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ਇਸ ਬਾਰੋ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ ਹੈ ਕਿ-- 
` ਜਿਸ ਕਰਣਾ ਸੌ ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ॥ 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1021 
ਅਰਥਾਤ : -- 
ਦਇਆ ਦਾਨੁ ਦਇਆਲ ਤੂ ਕਰਿ ਕਰਿ ਦੇਖਣਹਾਰ । 
[ਰਮਕਲੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 93& 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਵੇਖਣਹਾਰ ਰੌਣਾ 
ਸਿਧ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੋ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


੦%੩0੮=੨੭=੭੦੬ 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ_ਸੱਚੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ 
ਵੇਖਣਹਾਰ ਹੈ । ਉਸਨੂੰ ਸੁਣਨ ਲਈ ਕੰਨਾਂ ਤੇ ਵੇਖਣ ਲਈ. ਅੱਖਾਂ _ਜਾਂ _ਚਾਨਣੇ 
ਆਦਿ ਦੀ ਲੌੜ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਹੈ 


ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਵੀ 
ਮੰਨਦੇ ਸਨ । ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਦਾ ਅਰਥ ਦਿਲਾਂ ਦੀਆਂ ਜਾਣਨ ਵਾਲਾਂ ਹੈ । ਇਸ 1 
ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਆਪੋ ਜਾਣੈ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ॥ 
[ਸਿਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1027 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਹੈ । ਉਹ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਦੀ ਵੀ ਜਾਣਦਾ 
ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਗੱਲ ਉਸ ਤੋ ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਕਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਟ ਪਣਣ ਬਿਜ ਮੰਦਰ ਭੈਨੌ 
ਕਰਿ ਚੌਰੀ ਘਰਿ ਆਵੈ । ( 
ਅਗਹੁ ਦੇਖੈ _ਪਿਛਹੁ ਦੇਖੈ 
ਤੁਝ ਤੇ ਕਹਾ _ਛਪਾਵੈ _॥ 
[ਗਿਉੜੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 156 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਾਣਹਿ ਬਿਰਥਾ ਸਭ ਮਨ ਕੀ 
ਹੋਰ ਕਿਸੁ ਪਹਿ ਆਖਿ ਸੁਣਾਈਐ ॥ 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਸ: ਮ: $, ਪੰਨਾ ਭੋਕੋਟ 
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ਅਰਥਾਤ :-- 
ਸਿਮੋਰਉ ਸੋ ਪ੍ਰਭੁ ਅਪਨਾ ਸੁਆਮੀ 1 
ਸਗਲ ਘਟ __ਕਾ__ ਅੰਤਰਜਾਮੀ _1 
[ਸਹਿਹੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 748 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਦਾ ਏਹੋ ਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਕੋਈ ਵੀ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇਂ ਕਰ! ਜਾਂ ਆਪਣੇ ਦਿਲ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਐਤਰਜਾਮੀ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ` ਲੁਕਾ 
ਨਹੀ” ਸਕਦਾ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿਤੀ 
ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੁਧੁ ਬਿਨ ਅਵਰੁ ਨ ਕਰਨਹਾਰੁ ਪਿਆਰੋ 
ਅੰਤਰਜਾਮੀ __ਏਕ _ ॥ 
[ਸੋਤਠ, ਮ: 8, ਪੰਨਾ 640 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਅਨੋਕ ਥਾਈ” ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 
ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਅਰਥਾਤ ਦਿਲਾਂ ਦੀਆਂ ਜਾਣਨ ਵਾਲਾ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਕੁਝ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਏਹ ਹਨ :-- 
1. “ਅੰਤਰਜਾਮੀ” ਪੁਰਖ ਬਿਧਾਤੇ ਸਰਧਾ ਮਨ ਕੀ ਪੂਰੇ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: ਪੰਨਾ 18 ਤੇ 205 
2. “ਅੰਤਰਜਾਮੀ” ਸਦਾ ਸੇਗਿ ਕਰਣੈਹਾਰੁ ਪਛਾਨ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 26 
3. “ਅੰਤਰਜਾਮੀ” ਪ੍ਰਭੁ ਸੁਜਾਨੁ 1 
ਨਾਨਕ ਤਕੀਆ ਤ੍ਰਰੀ ਤਾਣੁ । 
[ਗਉੜੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 212 
%. ਅੰਤਰਜਾਮੀ" ਰਹਿਓ ਬਿਆਪਿ 
ਪ੍ਰਤਿਪਾਲੈ ਜੀਅਨ ਬਹੁ ਭਾਤਿ । 
[ਿਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 292 
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5. “ਅੰਤਰਜਾਮੀ” ਪੁਰਖੁ ਪ੍ਰਧਾਨ ! 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 298 
6. “ਅੰਤਰਜਾਮੀ'` ਪ੍ਰਭੁ ਸੁਜਾਨ ਅਲਖ ਨਿਰੋਜਨ ਸੋਇ । 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਪਰਮੇਸਰੋ ਸਭ ਬਿਧਿ ਜਾਨਣਹਾਰ । 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 300 
ਏਹਨਾਂ ਸਾਰੇ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਅਰਥਾਤ ਦਿਲਾਂ ਦੀਆਂ 
ਜਾਣਨ ਵਾਲ ਮੈਨਿਆ ਗਿਆਂ ਹੈ। 
ਇਸ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ" ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਪਰਗਟ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । (ਵੇਖ ਪੰਨਾ 300, 343, 381, 563, 600, 621, 
625, 683, 780, 812, 828, 861, 866, 369, 916, 956, 
966, 1000, 1079, 1120, 1147, 1152, 1183, 1269 ਤੇ 
1350 ਆਦਿ) । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨੂੰ 
26---੯੦੨੨੬% 1੭੬੫੬, 
੨45%%।: ੨ ਗੀ ਦੀ ਜਿ 
ਅਰਥਾਤ--ਬੇਸੱਕ ਜਾਣਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਸਕ ਦੀਆਂ ਵੀ ਜਾਣਦਾ 
ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਗੱਲ ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ; ਕਿਉ” ਜੁ ਉਹ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਹੈ । 
ਦਸਮ ਗਵੈਥ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤਮ ਜਗ ਕੇ ਕਾਰਨ ਕਰਤਾਰਾ । 
ਘਟਿ ਘਟਿ ਮਿਤਿ ਜਾਨਨਹਾਰਾ । 
ਨਿਰੈਕਾਰ ਨਿਰਵੈਰ ਨਿਰਾਲਮ । 
ਸਭ ਹੀ ਕੇ ਮਨ ਕੀ ਤਹਿ ਮਾਲੂਮ । 
[ਦਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੰਨਾ 226 
ਅਰਥਾਤ-- ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਹੀ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ 
ਕਰਣਹਾਰ ਹੈ' । ਤੂੰ ਹਰ ਇਕ ਦੇ ਦਿਲ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ” । ਤੂੰ 
ਨਿਰੈਕਾਰ ਤੇ ਨਿਰਵੈਰ ਹੈ'। ਤੁੰ ਸਭ ਤੋ ਅੱਡਰਾ ਹੈ, ਪਰ ਸਭ ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਦੀਆਂ 
ਜਾਣਦਾ ਹੈ” । 


ਪੁਭੁ ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਹੈ 


<- ਤ= 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ _ਬਥਸ਼ਣਹਾਰ ਵੀ ਮੈਨਿਆ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਜੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸੱਚੇ ਦਿਲ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਕੀਤੇ ਤੇ 
ਪਸ਼ਚਾਤਾਪ ਕਰਕੇ ਅੱਗੋਂ ਲਈ ਸੁਧਰ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਉਸਦੇ ਸਾਰੇ 
ਪਾਪ ਬਖਸ਼ ਦਿੰਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਆਪਿ ਕਰੇਂ ਸਚੁ ਅਲੇਖ ਅਪਾਰੁ । 
ਹਉ ਪਾਪੀ ਤੂੰ ਬਖਸਣਹਾਰੁ । 
[ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ ਭੋਨ6 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਰਬ ਨਿਰੈਤਰਿ ਆਪੇ ਆਪਿ। 
ਕਿਸੈ ਨ ਪੁਛੇ ਬਖਸੇ ਆਪਿ । 
[ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 412 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਸਰਬੀ ਰੋਗੀ ਰੂਪੀ ਤੂੰਹੈ 
ਤਿਸੁ ਬਖਸੇ ਜਿਸੂ ਨਦਰਿ ਕਰੇਂ ॥ 

[ਆਸਾ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 325 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕ ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਾਹਿਬੁ ਰਿਦੈ ਵਸਾਇ ਨ ੫ਛੋਤਾਵਹੀ । 
ਗ੍ਨਹਾਂ ਬਖਸਣਹਾਰੁ ਸਬਦੁ ਕਮਾਵਹੀ । 

[ਆਸਾ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 420 
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ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 
ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਜਿਸਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
ਬਖਸ਼ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਸਨੂੰ ਕਿਸੇ ਤੋ ਕੁਝ ਪ੍ਰਫ਼ਣ ਜਾਂ _ਸਲਾਹ-ਮਸ਼ਵਰਾ 
ਕਰਨ ਦੀ ਕੋਈ ਲੌੜ ਨਹੀ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ" ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
ਅਜਹਾਈਲੁ ਯਾਰੂ ਬੇਦੇ ਜਿਸੁ ਤੇਰਾ ਆਧਾਰੁ । 
ਗ੍ਨਾਹ ਉਸ ਕੇ ਸਗਲ ਆਫੂ ਤੇਰੇ ਜਨ ਦੇਖਹਿ ਦੀਦਾਰੁ । 
[ਤਿਲੰਗ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 722 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣ5 ਹੈ ਕਿ-- 
ਤਰੇ ਦਾਨਾਂ ਤੂੰ ਬੀਨਾ ਮੈ ਬੀਚਾਰੂ ਕਿਆ ਕਰੀ । 
ਨਾਮੋ ਚੋ ਸੁਆਮੀ _ਬਖਸਿੰਦ _ਹਰੀ ॥ 
[ਤਿਲੰਗ, ਨਾਮਦੇਵ, ਪੰਨਾ 727 
ਗੁਰੂ ਗਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਤਾਂ ਅੱਲਾਹ ਦੇ ਹਜੂਰ ਇਸ ਪਰਕਾਰ ਦੀਅ 
ਅਰਦਾਸਾਂ ਵੀ ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ ਕਿ-- 
ਲੇਖੇ ਕਤਹਿ ਨ ਛੂਟੀਐ ਖਿਨੁ ਖਿਨ੍ਹ ਭੂਲਨਹਾਰੁ । 
ਬਖਸਨਹਾਂਰ ਬਖਸਿ ਲੈ_ਨਾਨਕ ਪਾਰਿ ਉਤਾਰਿ । 
[ਗਿਉੜੀ ਮ: 8, ਪੰਨਾ 261 


ਅਰਥਾਤ :-- 


ਅਸੀ ਖਤੇ ਬਹੁਤੁ ਕਮਾਵਦੇ ਅੰਤ ਨ ਪਾਰਾਂਵਾਰੁ । 
ਹਰਿ ਕਿਰਪਾ ਕਰਿ ਕੈ ਬਖਸਿ ਲੈਹ ਹਉ ਪਾਪੀ ਵਡ ਗੁਨਹਗਾਰੂ । 
[ਸਿਲੌਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ, ਮ: 8, ਪੰਨਾ 1416 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ! ਜੇ ਤੂੰ ਸਾਡੇ ਨਾਲ _ਲੌਖਾ ਕਰਨ ਲੱਗਾ, 
ਤਾਂ ਸਾਡਾ ਕੋਈ ਠਿਕਾਣਾ ਨਹੀਂ' । ਤੂੰ ਆਪਣੀ ਕਿਰਪਾ ਨਾਲ ਹੀ ਸਾਨੂੰ ਬਖਸ਼ ਲੈ । 
ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਪੈਰ ਪੈਰ ਤੇ ਭੁੱਲਾਂ ਕਰਦੇ ਹਾਂ । 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
$ ਨ 29੫ ਏ।₹' 
<-<<=ਟ -੭੪-੨੦੬ 
ਅਰਥਾਤ--ਬੇਸ਼ੱਕ ਪ੍ਰਭੂ ਬਖਸ਼ਨਹਾਰ ਤੇ ਵੱਡਾ ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
4 
2,990-;%% ੫੨੬੧ 
ਬੇਸ਼ਕ ਅੱਲਾਹ ਮਾਫ਼ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਤੇ ਬਖ਼ਸ਼ਣਹਾਰ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਿ ਅਫ਼ਵੁਲ ਗੁਨਾਹ ਹੈ । 
ਕਿ _ਸ਼ਾਹਾਨ ਸ਼ਾਹ ਹੈ । 
[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੰਨਾ 6 
ਇਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਸੈਦੇਹ ਨਹੀਂ” ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 'ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਹੈ । ਉਹ 
ਹਰੇਕ ਉੱਸ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ, ਜੋ ਸੱਚੇ ਦਿਲੋਂ ਪਸਚਾਤਾਪ ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ ਸੁਧਾਰ ਕਰ ਲਏ 
ਲਾਰੇ ਪਿਛਲੇ ਪਾਪ, ਅਪਰਾਧ ਤੇ ਭੁੱਲਾਂ ਮਾਫ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੋਜਾ ਬਾਲਕ ਭਾਇ ਸੁਭਾਈ ਲਖ ਅਪਰਾਧ ਕਮਾਵੈ । 
ਕਰਿ ਉਪਦੇਸੁ ਝਿੜਕੇ ਬਹੁ ਭਾਤੀ ਬਹੁੜਿ ਪਿਤਾ ਗਲਿ ਲਾਵੈ । 
ਪਿਛਲੇ ਅਉਗਣ ਬਖਸਿ ਲਏ ਪ੍ਰਭੁ ਆਗੈ ਮਾਰਗਿ ਪਾਵੇ । 
[ਸੋਰਠ, ਮ: , ਪੰਨਾ 624 
ਅਰਥਾਤ--ਜੇ ਕੋਈ ਪ੍ਰਣੀ ਆਪਣੀ! ਅਗਿਆਨਤਾ ਦੇ ਕਾਰਨ ਕੋਈ ਭੁੱਲ 
ਜਾਂ ਪਾਪ ਕਰ ਬੈਠੇ ਤੇ ਫੋਰ ਮਗਰੋਂ ਸੱਚੇ ਦਿਲ ਪਸਚਾਤਾਪ ਕਰਕੇ ਆਪਣਾ ਸੁਧਾਰ 
ਕਰ ਲਏ, ਤਾਂ ਬਖਸਣਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਉਸਦੇ ਸਾਰੇ ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 


੦ %, ੧੧੦ % % 
ਪ੍ਰਭੂ ਨੰੜੇ ਤੋਂ ਨੇੜੇ ਹੈ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਨੌੜੇ ਤੋਂ ਨੇੜੇ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ- 
ਨੇੜਾ ਹੈ ਦੂਰਿ ਨ ਜਾਣਿਅਹੁ ਨਿਤ ਸਾਰੇ _ਸੰਮਾਲੈ । 
ਜੋ ਦੇਵੈ ਸੋ ਖਾਵਣਾ ਕਹੁ _ਨਾਨਕ ਸਾਰਾ ਹੇ ! 
[ਗੁਜਰੀ ਮ: 1, ਪੰਨ 489 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇੜੇ ਹੈ; ਉਸਨੂੰ ਦੂਰ ਨਾ ਸਮਝੋ । ਉਹ ਸਭ 
ਦਾ ਰਖਵਾਲਾ ਹੈ ਤੇ ਸਭ ਨੂੰ ਰਿਜ਼ਕ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਬੋਲਹੁ ਨਾਚੁ _ਪਛਾਣਹੁ ਅੰਦਰਿ 
ਦੂਰਿ ਨਾਹੀ ਦੇਖਰੁ ਕਰਿ ਨੰਦਰਿ । 
[ਸਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1026 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਦੂਰਿ ਨਾਹੀ ਮੇਰੋ ਪ੍ਰਭੂ ਪਿਆਰਾ । 
[ਸਾਰੋਗ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1197 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੁਧੁ ਰੂਪੁ ਨ ਰੇਖਿਆ ਜਾਤਿ ਤੂ ਵਰਨਾ ਬਾਹਰਾ । 
ਏ ਮਾਣਸ ਜਾਣਹਿ ਦੂਰ ਤੂ ਵਰਤਹਿ ਜਾਹਰਾ । 
ਵਿਰ ਮਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1096 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਏਹੋ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜਾਤਾਂ ਤੇ ਵਰਣਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਹੈ । ਲੋਕ ਉਸਨੂੰ ਦੂਰ ਸਮਝਦੇ 
ਹਨ, ਪਰ ਉਹ ਹਰ ਥਾਂ ਵਿਆਪਕ ਹੋਣ ਦੇ ਕਾਰਨ ਨੇੜੇ ਤੋ ਨੇੜੇ ਹੈ । 
ਇਸ ਸੋਖੈਧ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਿਵਰੈ ਦੂਰਿ ਦੂਰਿ ਫੁਨਿ ਨਿਵਰੈ 
ਜਨਿ ਜੈਸਾ ਕਰਿ ਮਾਨਿਆ ॥ 
[ਗਿਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ ਹੋਰੋਤੇ 


ਅਰਥਾਤ .-- 
ਲੁਕ ਕਰਤ ਬਿਕਾਰ ਬਿਖੜੇ 
ਪ੍ਰਭ _ਨੇਰਹੂ ਤੇ _ਨੇਰਿਆਂ 
ਜਿੰਤਸਰੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 70% 
ਅਰਥਾਤ --ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੂਰ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਨੇੜੇ ਵੀ ਹੈ; ਸਗੋ ਉਹ ਨੇੜੇ 
ਤੋਂ ਨੇੜੇ ਹੈ, ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੋਈ ਸਮਝ ਲਏ । ਕਈ ਲੌਕ ਲੁਕ ਕੇ ਭੈੜੇ ਕਰਮ ਕਰਦੇ 
ਹਨ, ਪਰ ਓਹ ਇਹ ਨਹੀ" ਜਾਣਦੇ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇੜੇ ਤੋਂ ਨੇੜੇ ਹੈ ਤੇ ਉਹ 
ਸਭੁ ਕੁਝ ਜਾਣਦਾ ਹੈ । 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ' ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੋਂ ਨੇੜੋ ਹੋਣ ਦੀ 
ਹਾਮੀ ਭਰੀ ਗਈ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸੋ ਪ੍ਰਭੁ ਠੇਰੈ ਹੂ ਤੇ ਨੇਰੈ । 
ਸਿਮਰਿ ਧਿਆਇ ਗਾਇ ਗੁਨ ਗੋਬਿੰਦ 
ਦਿਨੁ ਰੈਨਿ ਸਾਂਝ ਸਵੇਰੈ ॥ 
[ਦੇਵ ਗੈਧਾਰੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 530 


(ਘਰ 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇੜੇ ਤੋਂ' ਨੇੜੇ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਦਿਨ ਰਾਤ ਤੇ 
ਸਵੇਰੇ--ਸਵੇਰੇ ਉਸਦੇ ਗੁਣ ਗਾਇਨ ਕਰਦੇ ਰਹ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਬਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਸੁਨਤ ਪੇਖਤ ਸੈਗਿ ਸਭ ਕੈ ਪ੍ਰਭ ਨੇਰਹੁ ਤੇ ਠੇਰੇ । 
ਅਰਦਾਸਿ ਨਾਨਕ ਸੁਨਿ ਸੁਆਮੀ ਰਖਿ ਲੌਹੁ ਘਰ ਕੇ ਚੌਰੇ । 
[ਬਿਹਾਗੜਾ ਮ: 8, ਪੰਨਾ 247 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਫ ਪ੍ਰਭੂ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਵੇਖਣਹਾਰ ਹੌਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ 
ਨੇੜੇ ਤੋਂ ਨੇੜੇ ਵੀ ਹੈ । ਪੰਜਵੇ` ਨਾਨਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੀ ਇਹ ਅਰਦਾਸ ਹੈ ਕਿ 
ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ ਘਰ ਦੇ ਚੇਲੇ ਸਮਝ ਕੇ ਸਾਡੀ ਰਖਿਆ ਕਹੋ । 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਦੀਨ ਦਇਆਲ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਸੁਖ ਸਾਗਰ 
ਸਰਬ _ਘਟਾਂ _ਭਰਪੂਰੀ _ਰੇਂ 1 
ਪੇਖਤ ਸੁਨਤ _ਸਦਾ ਹੈ ਸੰਗੇ 
ਮੈ ਮੂਰਖ ਜਾਨਿਆ ਦੂਰੀ ਰੇ । 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 612 
ਅਰਬਾਤ--ਦਿਆਲ ਤੇ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਪ੍ਰਭੂ ਸੁਖਾਂ ਦਾ ਸਾਗਰ ਤੇ ਹਰ ਥਾਂ 
ਵਿਆਪਕ ਹੈ । ਉਹ ਸੁਣਨਹਾਰ ਤੇ ਵੇਖਣਹਾਰ ਹੈ ਤੇ ਸਦਾ ਹੀ ਅੰਗ ਸੈਗ ਹੈ, ਪਰ 
ਮੂਰਖ ਉਸਨੂ ਦੂਰ ਸਮਝਦੇ ਹਨ । 


ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 


ਪ੍ਰਸਿਧ ਬਜ਼ੁਰਗ ਭਾਈ ਨੰਦ ਲਾਲ ਜੀ ਵਰ: 
ਚੂੰ ਜ਼ ਸ਼ਹਿ ਰਗ ਹਸਤ ਜਹ ਨਜ਼ਦੀਕ ਤਰ । 
ਚੂੰ ਬਸਹਿਰਾ _ਮੋਰਵੀ _ਐ _ ਬੇਖ਼ਬਰ । 
[ਜਿੰਦਗੀ ਨਾਮਾ 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਬੇਖਬਰ ਪ੍ਰਾਣੀ ! ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤਾਂ ਸ਼ਾਹ ਰਗ ਤੋ ਵੀ 
ਵਧੇਰੇ ਨੇੜੇ ਹੈ । ਤੂੰ ਉਸਨੂੰ ਜੇਗਲਾਂ ਤੇ ਬੇਲਿਆਂ ਵਿਚ ਦ੍ਰੰਡਦਾ ਫਿਰਦਾ ਹੈ” । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਆ ਵਣ ੬ ਰੀ 


0 &- ਣਾ 
੧9 ਹਟ 22 $4645 ਪਦ ੨੨ 


ਅਰਥਾਤ--ਅੰਸੀ' ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਾਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਉਸਦੇ ਮਨ ਵਿਚ 
ਜੋ ਭਰਮ ਉਤਪੰਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਅਸੀਂ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਜਾਣਨਹਾਂਰ ਹਾਂ । ਅਸੀਂ` ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਸ਼ਾਹ ਰਗ ਤੋਂ” ਵੀ ਨੋੜੇ ਹਾਂ । 

ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਅਰਥਾਤ-_ਬੇਸਕ ਮੇਰਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਨੋੜੇ ਹੈ ਤੇ ਅਰਦਾਸਾਂ 
ਪਰਵਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਭਗਤ-ਜਨਾਂ ਦੀਆਂ ਅਰਦਾਸਾਂ ਪਰਵਾਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾ ਵੀ ਮੈਨਿਆਂ ਗਿਆ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ- 
ਮੇਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਹੋਆ ਸਦਾ ਦਇਆਲਾ । 
ਅਰਦਾਸ ਸੁਣੀ ਭਗਤ ਅਪੁਨੇ ਕੀ, 
ਸਭ ਜੀਅ ਭਇਆ ਕਿਰਪਾਲਾਂ । 
ਅਰਬਾਤ :-- 
[ਸੋਰਨ, ਮ: 8, ਪੰਨਾ 627 
ਬਿਰਥੀ ਕਦੇ ਨ ਹੌਵਈ ਜਨ ਦੀ ਅਰਦਾਸਿ । 
[ਬਿਲਾਵਲ ਮ: ਨ, ਪੰਨਾਂ 819 


ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਨਿਗਰਾਨ ਤੇ ਰਖਵਾਲਾ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ 
ਸਭ ਦਾ ਨਿਗਰਾਨ ਤੇ ਰਖਵਾਲਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ 
ਅੰਤਰਿ ਸਾਚੁ ਸਭੇ ਸੁਖ ਨਾਲਾ । 
ਨਦਰਿ ਕਰੈ ਰਾਖੈ ਰਖਵਾਲਾ । 
ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 212 
ਅਰਥਾਂਤ--ਜਿਸਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਉਹ ਸੱਚਾ ਪ੍ਰਭੂ ਵਸ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਸਨੂੰ 
ਸਦੀਵੀ ਸੁਖ ਤੇ ਅਨੰਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸਦੀ ਮਿਹਰ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਜਿਸ ਤੇ 
ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਉਸਦਾ ਉਹ ਰਖਵਾਲਾ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਸੈਸਾਰੀ ਜੀਵ ਉਸਨੂੰ ਹਾਣ 
ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਤੋਂ ਸਫ਼ਲ ਨਹੀਂ” ਹੋ ਸਕਦੇ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਹਿ ਬਾਝੁ ਰਾਖਾ ਕੋਇ ਨਾਹੀ 
ਸੋਇ ਤੁਝਹਿ ਬਿਸਾਰਿਆ ॥ 
ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 439 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ! ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਹੋਰ ਕੋਈ ਰਖਵਾਲਾ ਨਹਾਂ' ਹੈ ਤੇ ਤੂੰ 
ਉਸੇ ਨੂੰ ਹੀ ਵਿਸਾਰ ਦਿਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਇਕੁ ਪਛਾਣੂ ਜੀਅ ਕਾ_ਇਕੋਂ ਰਖਣਹਾਰੁ । 
ਇਕਸ ਕਾਂ ਮਨਿ ਆਸਰਾ ਇਕੋ ਪ੍ਰਾਣ ਅਧਾਰੂ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 5 ਪੰਨਾ 48 
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ਅਰਥਾਤ :-- 
ਰਾਖਾ ਏਕੁ ਹਮਾਰਾ ਸੁਆਮੀ । 
ਸਗਲ ਘਟਾ ਕਾਂ ਅੰਤਰਜਾਮੀ । 
[ਭਿੱਰਉ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1136 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਂਡਾ ਰਖਵਾਲਾ ਇਕੋਂ ਇਕ ਰਾਖਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਉਹ 
ਅੰਤਰਜਾਮੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸਾਰੇਂ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਦੇ ਦਿਲਾਂ ਦੀਆਂ ਜਾਣਦਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਗੱਲ 
ਉਸ ਤੋਂ ਲੁਕੀ ਹੋਈ ਨਹੀਂ । ਹਰ ਚਜ਼ ਉਸਦੀ ਨਿਗਰਾਨੀ ਹੇਠ ਹੈ 1 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਿਸੁ ਤੂ ਫਖਹਿ ਹਥ ਦੇ ਤਿਸੁ ਮਾਰਿ ਨ ਸਕੈ ਕੋਇ । 
ਸੂਖ ਦਾਤਾ ਗੋਰ ਸੇਵੀਐ ਸਭਿ ਅਵਗਣ _ਕਢੈ ਧੋਇ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 23 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਤੂ ! ਜਿਸਦਾ ਤੂੰ ਰਖਵਾਲਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਸਨੂੰ ਕੋਈ 
ਵੀ ਨਹੀਂ ਮਾਰ ਸਕਦਾ । ਸੁਖਦਾਤ' ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । ਉਸਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕੀਤਿਆਂ 
ਪ੍ਰਣੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਔਗੁਣ ਧੌਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉਹ ਨਵਾਂ ਨਰੋਆ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂੰ ਮੇਰਾ ਰਾਖਾ ਸਭਨੀ ਥਾਈ 
ਤਾ ਭਉ ਕੇਰਾਂ ਕਾਂੜਾ ਜੀਉ । 
[ਮਾਝ ਮ: ਹੈ, ਪੰਨਾ 10 
ਅਰਥਾਤ=-ਹੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ! ਜਦ ਤੂੰ ਮੋਰਾ ਹਰ ਥਾਂ ਰਖਵਾਲਾ ਹੈਂ, 
ਤਾਂ ਫ਼ਿਰ ਮੈਨੂੰ ਕੋਈ ਚਿੰਤਾ ਕਿਉ” ਹੋਵੇ £ 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜਿਸ ਕੋ ਤੂ ਰਖਵਾਲਾ ਮਾਰੈ ਤਿਸੁ ਕਉਣੁ । 
ਜਿਸ ਕੌ ਤੂ ਰਖਵਾਲਾ ਜਿਤਾ ਤਿਨ ਭੈਣ । 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 962 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ਜਿਸਦਾ ਤੂੰ ਰਖਵਾਲਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈਂ, ਉਸਨੂੰ ਮਾਰਨ ਤੇ 
ਕੋਈ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ । ਜਿਸਦਾ ਤ੍ਰੰ ਰਖਵਾਲਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸਾਰੇ 
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ਸੈਸਾਰ ਤੇ ਜਿਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਉਸਨੂੰ ਹਾਰ ਨਹੀਂ' ਦੇ ਸਕਦਾ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਵਨ ਦੇ ਨੂੰ 


[ਘ 44 ੧੬੦੧੭ <॥ 


ਅਰਥਾਂਤ--ਬੇਸ਼ਕ ਮੇਰਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਂਰ ਹਰ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਰਖਵਾਲਾ 
ਹੈ। ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


(1 
੪੨੬੧੦੧੬0੨63- 
ਅਰਥਾਡ--ਤੇਰਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ _ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹਰ ਚੀਜ਼ ਦਾ 
ਰਖਵਾਲਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਗਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੁਮ 'ਤਉ ਰਾਖਨਹਾਰ ਦਇਆਲ । 
ਸੁੰਦਰ ਸੁਘਰ ਬੇਐਤ ਪਿਤਾ ਪ੍ਰਭ ਰੋਹੁ ਪ੍ਰਭ ਕਿਰਪਾਲ | 
[ਧਿਨਾਸਰੀ, ਮ: ਨ, ਪੰਨਾ 680 
ਅਰਬਾਂਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਰਾਖਨਹਾਰ ਤੇ ਮਿਹਰਬਾਨ ਹੈ । ਤੂੰ ਸਾਂਡਾਂ 
ਰਖਵਾਲਾ ਹੈ” । ਤੂੰ ਅਤਿ ਸੁੰਦਰ ਤੇ ਸੁਘੜ ਹੈ” ਤੇ ਬੇਅੰਤ ਵੀ_ਹੈ”। ਸਾਡੇ ਤੇ 
ਆਪਣੀ ਕਿਰਪਾ ਸਦਾ ਹੀ ਕਰਦਾ ਰਹੁ । ਤੂੰ ਹੀ ਕਿਰਪਾਲ ਵੀ ਹੈ'। 
ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਸਾਰਾ ਧਾਰਮਿਕ ਇਸ ਗੁੱਲ ਦੀ ਹਾਮੀ ਭਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ 
ਆਪਣੇ ਭਗਤ-ਜਨਾਂ ਦਾ ਸਦਾ ਹੀ ਰਖਵਾਲਾ ਬਣਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਏਹੋ ਕਾਰਨ ਹੈ 
ਕਿ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਦੌਖੀ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਹਾਣ ਪਹੁੰਚਾਉਣ ਤੇ ਸਫ਼ਲ ਨਹੀ" ਹੋ ਸਕੇ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਸੂਖਸ਼ਮ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜੋ ਸਰੂਪ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਇਹ ਗਲ ਵੀ ਪਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਕੋਈ ਸਥੂਲ ਚੀਜ ਨਹੀਂ', ਸਗੋ ਸੂਖਸ਼ਮ ਤੋਂ ਸੂਖਸ਼ਮ ਹੈ । ਇਸਦੇ 
ਨਾਲ ਹੀ ਉਹ ਜਾਣਨ੍ਹਾਰ ਵੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸੂਖਮ ਮੂਰਤ ਨਾਮ ਨਿਰੰਜਨ 
ਕ/ਇਆ _ਕਾ ਆਕਾਰੁ । 


ਤਿਇ ਜਿ ਆਖਹਿ ਸੁ ਤੂੰ ਹੈ ਜਾਣਹਿ 
ਤਿਨਾ ਭਿ ਤੇਰੀ ਸਾਰ ॥ 
ਵਾਰ ਆਸਾਂ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 266 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਸੂਖਮ ਤੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੈ । ਉਸਦੀ ਕੋਈ ਰੂਪ ਰੇਖਾ ਨਹੀਂ 
ਹੈ। ਜੌ ਕੁਝ ਲੌਕ ਆਖਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਉਸਦਾ ਜਾਂਣਨਹਾਂਰ ਹੈ । 
ਗੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
੭੧” 2” ੨ ੭ 
-੦੨(<੬। ੪੬੧੭੭ 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ! ਸੂਖਮ (ਲਤੀਫ਼) ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ (ਖਬੀਰ) 
ਵੀ ਹੈ ।ਉਸ ਤੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਗੱਲ ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


9, %੧%=% ਟਰ 
-ੰਣ=<£ %੧੦ 
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ਅਰਥਾਤ--ਬੇਸ਼ਕ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸੂਖਮ (ਲਤੀਫ਼) ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ 
(ਖ਼ਬੀਰ) ਹੈ। : 
ਸਰੀ ਦਸਮ ਗਰੋਥ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਭੂਤ ਭਵਿਖ ਭਵਾਨ ਕਹਾਨੀ 
ਘੁਣ ਘਟ ਕੇ ਪਟ ਕੀ ਜਾਨੀ । 
[ਦਸਮ ਗਰੇਥ, ਪੰਨਾਂ 10 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸੂਖਮ ਮਹਿ ਜਾਨੈ ਅਸਬੂਲੁ । 
[ਗਿਉੜੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 274 


ਅਰਥਾਤ :-- 


ਇਹ ਸਮਝੇ ਕਿ ਅਸਥੂਲ ਦ੍ਰਿਸਟਮਾਨ 
ਸੈਸਾਰ ਉਸ ਸੂਖਮ (ਹਰੀ) ਦੇ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ । 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 274 


ਪ੍ਰਭੂ ਸਬੂਲ ਨੇਤਰਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਦਿਸਦਾ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੌ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸੂਖਮ ਪਰਗਟ ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ 

ਹੀ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆਂ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਥੂਲ ਨੈਂਤਰਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਕੌਈ 'ਵੀ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਉਸਨੂੰ ਰਕ ਅੱਖਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀ ਵੇਖ ਸਕਦਾ । ਉਹ ਗਿਆਨ- 
ਨੇਤਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾਂ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਭ _ਕੁਝ 
ਵੇਖ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਕੋਈ ਇਕ ਵੀ ਗੁੱਲ ਜਾਂ ਚੀਜ਼ ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 

ਓਹੁ ਵੇਖੋ ਓਨਾ ਨਦਰਿ ਨ ਆਵੈ 

ਬਹੁਤਾ _ਏਹੁ _ਵਿਡਾਣੁ ।। 


ਜਪੁਜੀ, ਪੰਨਾ 7 
ਅਰਥਾਤ --ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਸਭ ਕ੍ਝ ਵੇਖ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਹ ਆਪ ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ 
ਸਰੀਰਕ ਅੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਨਹੀਂ` ਦਿਸਦਾ । ਇਹ ਗੱਲ ਵੱਡੀ ਹੀ ਅਸਚਰਜ ਹੈ । 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਐਕਿਤ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਾਹਿਬ ਕਿਸੇ ਨ ਵੇਖਿਆ ਸਭ ਕੁਦਰਤ ਨੂੰ ਨਿਪਟਾਏ । 
ਕੁਦਰਤ ਅੰਤ ਨ ਪਾਵਨੀ ਫਿਰ ਫਿਰ ਧਕੇ ਖਾਏ । 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 137 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਏਹਨਾਂ ਸਰੀਰਕ ਨੌਤਰਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ` ਦਿਸਦਾਂ । ਉਸਦੀ 
ਪਛਾਣ ਉਸ ਦੀਆਂ ਕੁਦਰਤਾਂ ਤੋਂ` ਹੋ ਜਾਦੀ ਹੈ । ਸੱਚ ਹੈ :-- 
ਨਾਨਕੁ ਸਚੁ ਦਾਤਾਰ ਸਿਨਾਖਤ ਕੁਦਰਤੀ । 
[ਵਾਰ ਮਾਂਝ, ਮ; 1, ਪੰਨਾਂ 121 


ਹੋਰ 


84 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਅਛ%”ਲ ਹੈਂ ਜਤੀ ਆ ਨ, 
੭੫੬੭`੩।-)) 4242734404,;54 
ਅਰਥਾਤ--ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਰੀਰਕ ਨੇਤਰ ਉਸ ਤਕ ਨਹੀਂ ਪਹੁੰਚ ਸਕਦੇ, ਭਾਵ 
ਇਹ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਏਹਨਾਂ ਸਰੀਰਕ ਨੇਤਰਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀ” ਵੇਖਿਆ ਜਾ_ਸਕਦਾਂ । ਪਰ 
ਉਹ ਸਭ ਕੁਝ ਵੇਖ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਗੱਲ ਜਾਂ ਚੀਜ਼ ਉਸ ਤੇ' ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ” ਹੈ। 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ=- 
“ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਏਹਨਾਂ (ਸਥੂਲ) ਨੌਤਰਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਹੈ ।” 
[ਗੁਰਮਤਿ ਸਧਾਂਰਕ, ਪੰਨਾ 371 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪਸ਼ਟ ਅਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਗਿਆਨ-ਨੌਂਤਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾਂ 
ਹੈ: ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
ਲੋਇਣ ਲੋਈ ਡਿਠ ਪਿਆਸ ਨ ਬੁਝੇ ਮੂ ਘਣੀ । 
ਨਾਨਕ ਸੇ ਅਖੜੀਆਂ ਬਿਅੰਨਿ ਜਿਨ੍ਹੀ ਡਿਸੇਦੋ ਮਾ ਪਿਰੀ । 
ਵਿਡਹੈਸ, ਮ: %, ਪੰਨਾ 577] 
ਅਰਥਾਤ:-- 
ਪਲੇਹਨਾਂ ਅੱਖਾਂ ਨਾਲ ਮੋਰਾ ਮਾਲਕ ਨਹੀਂ ਵਿਖਾਈ ਦਿਦਾ; ਕਿਉਕਿ 
ਓਹ ਅੱਖਾਂ (ਪ੍ਰੋਮ ਦੀਆਂ) ਹੋਰ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਮਾਲਕ ਦਿਸਦਾ ਹੈ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 577] 
ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ_ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਇਹ 
ਅਗਵਾਈ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਪਿਆਰਿਆਂ ਨੂੰ ਸੁਪਨੇ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਇਆ ਕਰਦੇ ਹਨ; ਅਤੋਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪ 
ਵੀ ਇਕ ਵਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸੁਪਨੇ ਵਿਚ ਦਰਸ਼ਨ ਕੀਤੇ ਸਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਨੇ 
ਆਪ ਹੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ “- 
ਸੁਪਨੈ ਆਇਆ ਭੀ ਗਇਆ ਸੈ ਜਨਹ ਭਰਿਆ ਰੋਇ । 
ਆਇ ਨਸਕਾ ਤੁਝ ਕਨਿ ਪਿਅਰੇ ਭੇਜਨ ਸਕਾ ਕੋਇ । 


ਆਉ ਸੁਭਾਗੀ ਨੀਦੜੀਏ ਮਤੁ ਸਰੁ ਦੇਖਾ ਸੋਇ ॥ 
ਵਿਡਰੇਸ, ਮ: 1 ਪੰਨਾ 558] 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਹੇ ਭਾਗਾਂ ਵਾਲੀਏ ਨੀਂਦੇ ! ਤੂੰ ਹੀ_ਆ ਜਾ, ਅਤੇ ਸੁੱਤੇ ਪਿਆਂ ਹੀ, 
ਸੁਪਨੇ ਵਿਚ ਹੀ, ਪਤੀ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਹੋ ਜਾਣ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ ਨਨ8 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਵੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸੱਚੇ ਗੁਰੂ 
ਰਾਹੀਂ ਗਿਆਨ ਨੇਤਰਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਇਕ ਥਾਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ 1-- 
ਤਹ ਭਇਆ ਪ੍ਰਗਾਸੁ ਮਿਟਿਆ ਅੰਧਿਆਰਾ 
ਰ ਜਿਉਂ _ ਸੂਰਜ ਰੈਣਿ __ਕਿਰਾਖੀ ॥ 
ਅਦਿਸਟੁ _ ਅਗੋਚਰੁ _ਅਲਖੁ _ਨਿਰੈਜਨ 
ਸੋ ਦੇਖਿਆ _ਗੁਰਮਖਿ __ ਆਥੀ 1 
[ਵਾਰ ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 88] 


ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਜਨਦਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਏਹਨਾਂ ਸਬੂਲ ਨੇਤਰਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ । ਉਹ ਸੂਖਮ ਹੈ । ਹਾਂ, 
ਗਿਆਨ -ਨੌਤਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਜਾਂ ਸੁਪਨੇ ਰਾਹੀ" ਉਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦੀਦਾਰ ਕੀਤੇਂ ਜਾ 
ਸਕਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉਹ ਸਰੂਪ ਉਸ ਦਾ ਲਿੰਗ ਸਰੂਪ ਹੀ ਹੋਇਆ ਕਰਦਾ ਹੋ, ਜੌ 
ਮਨ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਦਿੱਸਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ ` ਲਿੰਗ ਸਰੂਪ ਹੱਡ ਚੰਮ ਵਾਲਾ 

ਸਰੀਰ ਨਹੀ' ਹੌੰਦਾ । ਕ 
[ਵੇਖੋ ਸੋਪਾਦਤ ਗੁਰ ਪ੍ਰਭਾਪ ਸੂਰਜ ਗ੍ਰੋਥ ਪੰਨਾ 1188] 


ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਰਚਨਾਂ ਹੈ 
ਣਾ 
ਰਾਜ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹੀ ਹੈ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਤੇ ਸਰਬ 


ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਤੇ ਰਾਜ ਵੀ ਉਸੇ ਦਾ ਹੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ 


ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿਂ :-- 
ਸੋਈ ਸੋਈ ਸਦਾ ਸਚੁ ਸਾਹਿਬ 
ਸਾਚਾਂ ਸਾਚੀ ਨਾਈ 1 
ਹੈ ਭੀ ਹੋਸੀ ਜਾਇ ਨ ਜਾਸੀ 
ਰਚਨਾਂ ਜਿਨਿ __ਰਚਾਈ ॥ 


ਜੋ [ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈ _ਕਰਸੀ 

ਫਿਰ ਹੁਕਮੁ ਨਾ _ਕਰਣਾ ਜਾਈ 

ਸੋ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਸਾਹਾ ਪਾਤਿਸਾਹਿਬੁ 

ਨਾਨਕ ਰਹਣੂ ਰਜਾਈ ।। 
[ਆਸਾ. ਮ: 1: ਪੰਨਾਂ 3471 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਵੀ ਸੁੱਚਾ ਹੈ। ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ ਵੀ 
ਸਤਿਨਮ ਹੈ । ਉਹ ਹੁਣ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ । ਅੱਗੋਂ ਵੀ ਉਹੋ ਹੀ ਰਹੇਗਾ । ਜਿਸ ਨੇ 
ਇਹ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾਂ ਰਚਾਈ ਹੈ, ਉਹ ਮੌਤ-ਰਹਿਤ ਹੈ । ਜੋ ਉਸ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ, ਉਹੋ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਦਾ ਕੋਈ ਦਖਲ ਜਾਂ ਅਧਿਕਾਰ 
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ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ _ਪਾਤਸ਼ਾਹਾਂ ਦਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਹੈ. ਤੇ ਉਸੇ ਦਾ ਰਾਜ ਹੀ ਸਦਾ 
ਅਟੱਲ ਹੈ। ਸਾਨੂੰ ਤਾਂ ਉਸ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕਰਨ ਦੀ 
ਲੌੜ ਹੈ। 
ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੋ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਹਉ ਬਲਿਹਾਰੀ ਸਾਚੇ ਨਾਵੈ । 
ਰਾਜੂ ਤ ਤੇਰਾ ਕਬਹੁ ਨ ਜਾਵੈ । 
ਰਾਜ ਤ ਤੇਰਾ ਸਦਾ ਨਿਹਚਲੁ 
ਏਹੁ _ਕਬਹੁ ਨਾਂ _ਜਾਵਏ ॥ 
[ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 567] 
ਅਰਥਾਤ :--ਮੈ” ਸੱਚੇ ਨਾਮ ਤੋ ਬਲਿਹਾਰ ਜਾਂਦਾ ਹਾਂ । ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੇਰਾ 
ਰਾਜ ਕਦੇ ਵੀ ਨਹੀ” ਜਾ ਸਕਦਾ । ਉਹ ਸਦਾ ਹੀ ਨਿਹਚਲੁ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਸਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸਦੀਵੀ ਰਾਜ ਪਰਭੂ 
ਦਾ ਹੀ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ । ਹੋਰ ਸਾਰੇ ਰਾਜ ਆਉਣੇ-ਜਾਣੇ ਹਨ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :--- 
ਆਸਨ ੬ ੧ ੧ 
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ਅਰਥਾਤ :-- ਇਹ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਰਚਈ ਰੋਈ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤੇ ਉਸੇ ਦਾ ਹੀ ਰਾਜ ਹੈ।। ਉਹ ਵੱਡੀਆਂ ਬਰਕਤਾਂ ਵਾਲਾ ਤੇ ਸਾਰੇ 
ਜਹਾਨਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ _ਪਾਲਨਹਾਰ ਟੇ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਰਾਜ ਨੂੰ ਹੀ ਸੱਚਾ ਤੇ ਸਦੀਵੀ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਹੌਰ ਸਾਰੇ ਰਾਜੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਰਾਜ ਨਾਸਵਾਨ ਤੇ ਝੂਠੇ 
ਹਨ: ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕੋਈ ਵੀ ਬੁਨਿਆਦ ਨਹੀਂ” ਹੈ ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਰਾਣਾ ਰਾਉ ਰਾਜ _ਭਏ ਰੌਕਾਂ 
ਉਨ ਝੂਠੇ ਕਹਣੁ _ਕਹਾਇਓ । 
ਚਮਰਾ ਰਾਜਨ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਤਾਕੇ 
ਸਗਲ ਘਟਾ _ਜਸੂ _ਗਾਇਓ । 


2ਰੋਲੇ 


ਉਪਮਾ ਸੁਨਹੁ ਰਾਜਨ ਕੀ ਸੇਤਹੁ 

ਕਹਤ ___ਜੇਤ __ਪਾਹੂਚਾਂ । 

ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ _ਵਡ _ਸਾਹ _ਦਾਤਾਰਾ 

ਉਚੇ ਹੀ __ ਤੇ _ ਉਚਾ ॥ 

ਘਟਿ ਘਟਿ ਕਥਾਂ ਰਾਜਨ ਕੀ ਚਾਲੇ 

ਘਰਿ ਘਰਿ _ਤੁਝਹਿ ਉਮਾਹਾ | 

ਜੀਅ ਜੋਤ ਸਭਿ ਪਾਛੈ ਕਰਿਆ 

ਪ੍ਰਬਸੇ _ਰਿਜਕ੍ਰ __ਸਮਾਹਾਂ ॥ 

[ਸਾਰਗ, ਮ: 5, ਪੰਨ' 1286] 

ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਡਾ ਰਾਜਾ (ਪ੍ਰਭੂ) ਅਜੇਹਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਰਾਜ ਸਦਾ 
ਜਲਾਮਿਤ ਹੈ । ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਰਾਜੇ ਮਹਾਰਾਜੇ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਰਾਜ ਨਾਸਵਾਨ ਹਨ । 
ਉਹ ਸਾਜਨਹਾਰ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਨੇ ਪਹਿਲਾਂ ਜੀਅ-ਜੈਤ ਦਾ ਰਿਜ਼ਕ ਹੋੱਦ ਵਿਚ 
ਆਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮਗਰੋਂ ਓਹਨਾਂ `ਦੀ_ਸਾਜਨਾਂ ਕੀਤੀ ਹੈ । ਜਾਣੋ ਉਹੋ ਹੀ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਹੈਤੇ ਉਸੇ ਦਾ ਹੀ ਸਭ ਤੇ ਰਾਜ ਤੇ ਪ੍ਰਣ ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ । 


ਸਾਰੀ ਤੰਗੀ ਤੇ ਖੁਲ੍ਹ ਡੁਲ੍ਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੱਥ ਹੈ 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਈਸ਼ਵਰ ਵਾਦ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ 
ਤੋਗੀ ਤੇ ਖੁਲ-ਡੁਲ੍ਹ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੀ ਹੱਥ ਵਿਚ ਹੈ । ਉਹ ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ 
ਹੈ, ਸ਼ਾਹੀ ਤਖਤ ਤੇ ਬਿਠਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਫ਼ਰਸ਼ ਤੋ ਸੁੱਟ 
ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ_ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ 
ਨਦੀਆਂ ਵਿਚਿ_ਇਥੇ ਵੇਖਾਲੇ ਥਲੀ ਕਰੇ ਅਸਗਾਹ । 
ਕੀੜਾ ਥਾਪਿ ਦੇਇ ਪਤਿਸਾਹੀ ਲਸਕਰ ਕਰੇ ਸੁਆਹ । 
ਵਾਰ ਮਾਝ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 144] 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਜਦ ਚਾਹੁੰਦਾਂ ਹੈ ਜਲ ਨੂੰ ਥਲ ਤੇ 
ਥਲ ਨੂੰ ਜਲ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਬਦਲ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਇਕ ਕਮਜ਼ੋਰ ਤੇ ਨਿਰਬਲ ਨੂੰ 
ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਬਣਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ” ਤੇ ਉਸ_ ਦੇ ਟਾਕਰੇ ਤੇ ਆਏ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਲਸ਼ਕਰ ਨਸ਼ਟ 
ਕਰ ਦੇਨ ਤੇ ਸਮਰਥ ਹੈ” । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ -- 
ਵਡਹੁ ਵਡਾ ਵਡ ਮੇਦਨੀ ਸਿਰੇ ਸਿਰ ਧੈਧੈ_ਲਾਇਦਾ । 
ਨਦਰਿ _ਉਪਠੀ ਜੋ ਕਰੇ ਸੁਲਤਾਨਾ _ਘਹੁ _ਕਰਾਇਦਾ । 
ਦਰਿ ਮੰਗਨਿ ਭਿਖ ਨਾਂ ਪਾਇਦਾ । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 272] 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਹੈ, ਹੌਰ ਕੋਈ ਉਸ ਤੋਂ ਵੱਡਾ ਨਹੀਂ” 
ਹੈ। ਉਸੇ ਨੇ ਸਭ ਨੂੰ ਧੈਧੇ ਲਾਇਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਜੇ ਕਿਸੇ ਤੇ ਉਸ _ਦੀ 
ਨਜ਼ਰ ਪੁੱਠੀ ਹੋ ਜਾਏ, ਤਾਂ ਉਹ ਬਾਦਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਵੀ ਕੋਗਾਲ ਤੇ ਘਾਹੀ ਬਣਾ ਦਿੰਦਾ 
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ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ ਉਹ ਦਰ ਦਰ ਮੰਗਣ ਲਗ ਪੈਦੇ ਹਨ ਤੇ ਕੋਈ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਭਿੱਖਿਆ 
ਵੀ ਨਹੀਂ ਦਿੰਦਾ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ _ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਨਨ ਹੈ ਕਿ : 
ਨ ਛਿਨ ਮਹਿ ਰਾਉ ਰੈੌਕ ਕਉ ਕਰਈ ਰਾਉ ਰੈਕ ਡਾਰੈ । 
ਰੀਤੇ ਭਰੇ ਭਰੇ ਸਖਨਾਵੈ ਯਹ ਤਾਂ ਕੌ ਬਿਵਹਾਰੈ ॥ 
[ਵਿਹਾਗੜਾ, ਮ: 9, ਪੰਨਾ 534] 


ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਇਕ ਪਲ ਵਿਚ ਕੰਗਾਲ ਨੂੰ ਰਾਜ ਤੇ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਕੇਗਾਲ 
ਬਣਾਉਣ ਤੇ ਸਮਰਥ ਹੈ । ਉਹ ਖਾਲੀ ਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਭਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਭਰੀਆਂ 
ਰੋਈਆਂ ਨੂੰ ਖਾਲੀ ਕਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਬਿਨ ਮਹ ਥਾਪ ਉਥਾਪਨਹਾਰਾ ਕੀਮਤਿ ਜਾਇ ਨ ਕਰੀ । 
ਰਾਜਾਂ ਰੋਕ ਕਰੈ ਖਿਨ _ਭੀਤਰਿ ਨੀਚਹ ਜੋਤਿ ਧਰੀ । 
[ਗੁਜਰੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 499] 
ਅਰਥਾਤ .-- 
ਸੁਲਤਾਨ ਖਾਨ ਕਰੇਂ ਖਿਨ ਕੀਰੇ । 
ਗਰੀਬ ਨਿਵਾਜ ਕਰੇ ਪ੍ਰਭ ਮੀਰੇ । 
ਗਰਬ ਨਿਵਾਰਣ _ਸਰਬ ਸਧਾਰਣ 
ਕਿਛੁ ਕੀਮਤਿ ਕਰੀ ਨ ਜਾਈ ਹੇ । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1072] 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੌਹਾਂ ਸਬਦਾਂ ਵਿਚ ਏਹੋ ਹੀ ਗਲ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਕੰਗਾਲ ਤੇ ਕੌਗਾਲ ਨੂੰ ਰਾਜਾ ਬਣਾਉਣ 


ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਦੀ ਇਸ ਸਮਰਥਾ ਨੂੰ ਕੋਈ ਵੀਂ ਚੈਲੌਜ ਨਹੀਂ ਕਰ 
ਸਕਦਾ । 


ਇਕਿ _ਖਾਂਵਹਿ ਬਖਜ ਤੋਟਿ ਨਾ ਆਵੈ 
ਇਕਨਾਂ _ਫਕਾਂ ਪਾਇਆ ਜੀਉ । 
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ਇਕਿ ਰਾਜੇ ਤਖਤ ਬਹਹਿ ਨਿਤ ਸੁਖੀਏ 
ਇਕਨਾ ਭਿਖ _ਮੰਗਾਇਆਂ _ਜੀਉ ! 
[ਗਉੜੀ, ਮ: %, ਪੰਨਾ 173] 
ਸੱਚ ਹੈ :- 
ਹਾਥ ਮੈ ਤੇਰੋ ਹੈ ਹਰ ਖੁਸਰਾਨੋ ਨਫ਼ਾ ਉਸਰੋ ਯਸੁਰ, 
ਤੂੰ ਹੀ ਕਰਤਾ ਹੈ ਕਿਸੀ ਕੋਂ ਬੇਠਵਾ ਬਖਤਿਆਰਾਂ 
ਜਿਸ ਕੌ ਚਾਹੇ ਤਖਤ ਸਾਹੀ ਪਰ ਬਿਠਾ ਦੈਤਾ ਹੂ ਤੂੰ, 
ਜਿਸ ਕੌ ਚਾਹੇ ਤਖਤ ਸੇ ਨੀਚੇ ਗਿਰਾ ਕੇ ਕਰ ਦੇ ਖੁਆਰ । 
[ਦੁੱਰਿ ਸੀਨ, ਪੰਨਾਂ 78] 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


£੬-44% 2 । ੬40357 ੬੬ 
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ਅਰਥਾਂਤ :-ਤ੍ਰੰ ਇਹ ਐਠਾਨ ਕਰ ਦੇ ਕਿ ਸਾਰੇ ਰਾਜ-ਭਾਗ ਦਾ ਮਾਲਕ ਪ੍ਰਭ 
ਹੀ ਹੈ। ਉਹ ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਰਾਜਾ ਬਣਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ, ਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁਂਦਾ 
ਹੈ ਕੈਗਾਲ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ । ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਸਤਿਕਾਰ ਦਿੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਪਮਾਨ । ਉਸ ਦੇ ਹੁੱਬ ਜੋ ਕੁਝ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਭਲ' ਹੀ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਉਹ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਵਾਕ ਹੈ -- 
ਤੂਮ ਕਰਤੁ ਭਲਾ ਹਮ ਭਲੋ ਨ ਜਾਨਹ 
ਤੁਮ _ਸਦਾਂ __ਸਦਾ ਦਇਆਲਾ ॥ 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 7, ਪੰਨਾ 614] 


ਪ੍ਰਭੂ ਰਾਜ ਦੇ ਯੋਗ ਸੱਜਣਾਂ ਨੂੰ 
ਹੀ ਰਾਜ ਦਿੰਦਾ ਹੈ 


ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਯੌਗ ਸੱਜਣਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਰਾਜ ਕਰਨ ਦਾ ਸਮਾਂ ਦਿਆ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਜਿਹਾਂ 
ਕਿ ਆ੫ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਤਖਤਿ ਬਹੈ ਤਖਤੇ ਕੀ ਲਇਕ । 
[ਸਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1089] 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤਖਤੋ ਦੇ ਲਾਇਕ ਤੇ ਲੋਗ ਸੱਜਣ ਨੂੰ ਹੀ 
ਰਾਜ-ਭਾਗ ਢਿੰਦਾ ਹੈ । ਅਯੋਗ ਬੰਦੇ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਰਾਜ-ਭਾਗ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਰਾਜਾ ਤਖ਼ਤ ਇਕੋ ਗੁਣੀ ਭੈ ਪੰਚਾਇਣ ਰਤੁ ।' 
ਮਿਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 992] 
ਅਰਥਾਤ :-- 


1. ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਰਾਜੇ ਦਾ ਧਰਮ ਨਿਆਂ ਇਕਾਰੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ -- 
ਰਾਜੇ ਚੁਲੀ ਨਿਆਵ ਕੀ 
ਪੜਿਆ ਸਚੁ ਧਿਆਨੁ ॥ 
[ਵਾਰ ਸਾਰੈਗ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1240] 
ਅਰਥਾਤ :--ਰਾਜੇ ਨੂੰ ਨਿਆਂ ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਤਗਿਆ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ । 
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“ਗੁਣੀ ਅਤੇ ਪ੍ਰਧਾਨ-ਪੁਰਖਾਂ ਦੇ ਸਮਾਜ ਦਾ ਭੈ ਮੰਨਣ ਵਾਲਾ ਰਾਜਾਂ 
ਹੀ ਤਖ਼ਤ ਤੋਂ ਟਿਕ ਸਕਦਾ ਹੈ ।'” 
[ਮਿਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 30881] 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ -- 
ਤਖਤਿ ਰਾਜਾ ਸੋ ਝਹੈਂ ਜਿ ਤਖਤੇ ਲਾਇਕ ਹੋਂਈ । 
[ਵਾਰ ਮਾਰੂ ਮ: 3, ਪੰਨਾ 1088] 
ਅਰਥਾਤ :--ਹਕੂਮਤ ਦਾ ਤਖਤ ਉਸਨੂੰ ਹੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਉਸ ਦੇ 
ਯੋਂਗ ਹੋਵੇਂ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
0 
0 <੭੬-%।6੭=੫੧੦੨ ੮੭੬੧) 
ਅਰਥਾਤ:--ਪ੍ਰਭੂ ਜ਼ਮੀਨ ਦੇ ਵਾਰਸ ਤੇ ਹੁਕਮਰਾਨ ਓਹਨਾਂ ਲੌਕਾਂ 
ਬਣਾਇਆ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਜੌ ਉਸ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋਣ । 


ਰੀ 


0੭੧੨ 


ਦੱਸਿਆਂ ਹੈ; ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਫ਼ਰਮ'ਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਭੁਲਣ ਅੰਦਰ ਸਭੁ ਕੌ ਅਭੁਲੁ ਗੁਰੂ ਕਰਤਾਰੁ । 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 61] 
[ ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੈ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ _ਵਾਕ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
[ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
[ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਤੇ ਕਰਤਾਰ ਨੂੰ ਵੱਖੋ ਵੱਖ ਕਰ ਕੇ ਅਭੁੱਲ 
[ ਮੰਨਣਾ ਗਲਤ ਅਰਥ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਇਸ ਵਾਕ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ :-- 
[ ਭੁਲਣ ਵਿਚਿ ਕੀਆ ਸਭੁ ਕੋਈ 
ਕਰਤਾ _ਆਪਿ ਨਾ ਭੁਲ ॥ 
[ਗੁਰਮਤਿ, ਅੰਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਅਕਤੂਬਰ 1926] 
[ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ -- 
| ਕਰਤਾਂ ਆਪਿ ਅਭੁਲ ਹੈ ਨ ਭੁਲ ਕਿਸੇ ਦਾ ਭੁਲ' ਇਆ । 
[ [ਵਾਰ, ਮਾਂਝ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 148] 
ਅਰਥਾਤ :-- 


ਆਪਿ ਅਭਲੁ ਨ ਕਬਹੂ ਭੂਲਾਂ । 
[ਸਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1022] 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਤੋ” ਏਹੋ ਹੀ ਸਿਧ ਹੈਂ ਕਿ ਇੱਕੋ ਇਕ 


ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਭੁੱਲ ਤੋਂ` ਰਹਿਤ ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਭੁੱਲ 
ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਬਾਈ" ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਭੁਲ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਵਰਨਣ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਰੈ ਕਿ :-- 
ਆਪਿ ਅਭੁਲੁ ਨ ਭੁਲਈ ਪਿਆਰਾਂ 
ਅਵਰੁ _ਨ_ਦੂਜਾ ਜਾਪੈ ॥ 
੬ [ਸੋਰਠ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 608] 
ਅਰਥਾਤ :--ਉਹ ਪਿਆਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਅਭੁਲ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ' ਕਿਸੇ ਵੀ ਭੁੱਲ ਦੀ 
ਜੈਭਾਵਨਾਂ ਨਹੀਂ” ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ । ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਅਭੁਲ ਨਹੀ" ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਤੂ ਕਰਤਾ ਆਪਿ ਅਭੁਲੁ ਹੈ ਭੁਲਣ ਵਿਚਿ ਨਾਹੀ । 
ਕਰਣ _ਕਾਰਣ ਸਮਰਬੁ _ਹੈ'ਦੂਜਾਂ ਕੌ ਨਾਹੀ ॥ 
[ਵਾਰ ਗਉੜੀ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 302] 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਤੂ ਅਭੁਲੁ ਨ ਭੂਲੋ ਕਦੇ ਨਾਹਿ ॥ 
[ਬਸਤ ਮ; 1, ਪੰਨਾ 1288] 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


4 


। $%#%ਵ% , ੫ 
੦(<੬੭੬੦੧੦੪---੦੯੪੨੧੭6੪੪ 
ਅਰਥਾਤ :--ਤੇਰਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਜਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹਰੇਕ ਭੁੱਲ-ਚੁਕ ਤੌਂ 
ਰਹਿਤ ਹੈ ! ਉਸ ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਭੁੱਲ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਜਨਹਾਂਰੁ ਪ੍ਰਭੂ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਤੋਂ ਵੀ 
ਰਹਿਤ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਢਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਿਰਮਲੁ ਨਿਰਾਹਾਰ ਨਿਹਕੇਵਲੂ । ॥ 
ਸੁਚੈ ਸਾਚੇ ਨਾ ਲਾਗੈ ਮਲੁ ! 
[ਬਿਲਾਵਲ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 820 


ਅਰਥਾਤ :-- 

“ਹਰੀ ਪਵਿੱਤਰ, _ਖਾਣ ਪੀਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨਾਂ ਰੱਖਣ ਵਾਲਾ ਅਤੇ 
ਨਿਰਲੌਪ ਹੈ, ਐਹੋ ਜੇਹੇ ਸੁਚੇ ਹਰੀ ਦੁਆਰਾ ਜੌ ਮਨੁੱਖ ਸੁੱਚਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ 
ਮੈਲ ਨਹੀ ਲਗਦੀ ”” 

[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 840 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਾਂ ਤਿਸੁ ਰੂਪੁ ਨ ਰੇਖ ਵਰਨ ਸਬਾਇਆ । 
ਨਾ ਤਿਸੁ ਭੁਖ ਪਿਆਸ ਰਜਾ ਧਾਇਆ । 

[ਵਾਰ ਮਲਾਰ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1279 
| ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਰੂਪ ਰੇਖਾ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਖਾਣ ਪੀਣ ਦੀ 
| ਵੀ ਕੋਈ ਲੋੜ ਨਹੀ ਭਾਸਦੀ । 
ਸ੍ਰੀਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- [ 

ਨਾ ਤਿਸੁ ਭੁਖ ਪਿਆਸੂ ਮਨੂ ਮਾਨਿਆ । 
[ ਸਰਬ _ਨਿਰੈਜਨੁ _ਘਟਿ ਘਟਿ ਜਾਨਿਆ । ( 
(ਮਾਰੂ; ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1039] 
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ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਨਾਂ ਉਸੁ ਭੂਖ ਨਾਂ ਹਮ ਕਉ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾਂ । 
[ਆਸਾ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 3911] 
ਕੁਰਾਨ ਸ੍ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


& ੭੧ 


<<੦੭੬੦4 ੬੬27 


ਅਰਥਾਤ :--ਤ੍ਰੰ ਇਹ ਕਹਿ ਦੇ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋ ਛੁੱਟ-ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਮਿੱਤਰ ਨਾਂ ਬਣਾਓ । ਉਹੋ ਹੀ_ਸਾਰੋ ਅਕਾਸ਼ਾਂ ਤੇ ਪਤਾਲਾਂ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਹੈ। ਉਹ ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ ਖੁਆਉ'ਦਾ-ਪਿਆਉ'ਦਾ ਹੈਂ । ਉਹ ਆਪ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਤੋਂ” 
ਰਹਿਡ ਹੈ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਨੀਂਦ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਨੀਂਦ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ _ਆਂਪ ਨੇ ਫ਼ੁਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜਾਗਸਿ ਜੀਵਣ _ਜਾਂਗਣਹਾਰਾਂ । 
ਸੁਖ ਸਾਗਰ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤੈਡਾਰਾਂ । 
[ਸ੍ਰਿਭਾਤੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1330 


ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਹਰੀ ਸਭ ਦਾ ਜੀਵਣ ਸਦਾਂ ਜਾਗਦਾ ਹੈ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਸ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 1330 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣ- 
ਵਾਚਕ ਨਾ _'“ਜਾਗਣਹਾਂਰ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਏਹੋ ਹੀ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਨੀਂਦ ਤੌ` ਰਹਿਤ ਹੇ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਤਿਗੁਰ ਜਾਂਗਤਾ ਹੈ ਦੇਉ । 
[ਆਸਾ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 479 


1. ਚੇਤੇ ਰਹੇ _ਚਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਸਤਿਗੁਰੂ ` ਪਦ ਪ੍ਰਭੂ _ਲਈ ਵੀ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ :-- 
ਐਥੈ ਓਥੇ ਰਖਵਾਲਾ । 
ਪ੍ਰਭ ਸਤਿਗੁਰ ਦੀਨ ਦਇਆਲਾ । 
(ਸੋਰਠ. ਮ: 5, ਪੰਨਾ 028 
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ਅਰਥਾਤ:--ਸਾਡਾ ਸਤਿਗੁਰੂ, ਪ੍ਰਭੂ, ਸਦਾ ਹੀ ਜਾਗਦਾ ਹੈ । ਉਸ ਨੂੰ ਕਦੇ 
ਵੀ ਨੀਂਦ ਨਹੀਂ ਆਉ'ਦੀ । 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, 
ਜੋ ਨੀਂਦ ਰਹਿਤ ਹੈਂ । ਉਸ ਤੋਂ” ਛੁੱਟ ਹੋਰ ਕੌਈ ਵੀ ਨੀਂਦ ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ' ਹੈ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ :-- 


॥ 


ਇਕੋਂ _ਸਤਿਗੁਰ _ਜਾਂਗਤਾ 
ਹੋਰੁ ਜਗੂ ਸੁਤਾ ਮੋਹਿ ਪਿਆਸ । 
!ਵਾਰ ਵਡਹੇਸ਼, ਸ: ਮ: 3, ਪੰਨਾਂ 592 
ਕੁਰਾਨ ਸਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :- 
9੧੨੨ “੬੧੮ 
% -49੭`੬੭ ੬ ੪9੭6੪ 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਉੱਘ ਤੇ ਨੀਂਦ ਤੱ ਰਹਿਤ ਹੈ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਅਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਪਤਾਲ ਵਿਚ ਵੀ 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਅਸਾਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਾਂਗ ਕਿਸੇ ਇਕ ਅਸਥਾਨ ਤੇ ਨਹੀਂ ਵਸਦਾ; ਸਗੋ” 
ਉਹ ਸਾਰੇ ਅਕਾਸ਼ਾਂ ਤੇ _ਪਤਾਲਾਂ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ । ਕੋਈ ਥਾਂ ਉਸ ਤੱ” ਖ਼ਾਲੀ 


ਨਹੀਂ' ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ “- 
ਆਕਾਸ਼ੀ ਪਾਂਤਾਲਿ ਤੂੰ ਤ੍ਰਿਭਵਣ ਰਹਿਆ ਸਮਾਇ । 
[ਜਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 62 


ਅਰਥਾਤ---ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ! ਤਰੰ ਸਾਰੇ ਅਕਾਸਾਂ ਤੇ ਪਤਾਲਾਂ ਵਿਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। 
ਸਾਨੂੰ ਤੇਰੇ ਬਗੈਰ ਕੋਈ ਜਗਾ ਨਹੀ” ਦਿੱਸਦੀ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਥਾਨ ਥਨੰਤਰਿ ਰਵਿ ਰਹਿਆ ਪਾਰਬ੍ਰਹਮੁ ਪ੍ਰਭੂ ਸੋਇ । 
ਸਭਨਾ ਦਾਤਾ _ ਏਕੁ ਹੈ ਦੂਜਾਂ ਨਾਹੀ ਕੋਇ। 

[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 48 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਹਰ ਥਾਂ ਵਿਆਪਕ ਹੈ । ਕੌਈ ਦੂਜਾ ਅਜੇਹਾ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 

ਸੋ ਅੰਤਰਿ ਸੌ ਬਾਹਰਿ ਅਨੰਤ । 
ਘਟਿ ਘਟਿ ਬਿਆਪਿ ਰਹਿਆਂ ਭਗਵੰਤ 
ਧਰਨਿ ਮਾਹਿ ਆਕਾਸ਼ ਪਇਆਲ । 
ਸਰਬ _ਲੌਕ _ ਪੂਰਨ _ਪ੍ਰਤਿਪਾਲ । 
[ਗਉੜੀ, ਸ: 5, ਪੰਨਾ 293 
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ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਵਿਚ ਵੀ ਏਹੋਂ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਥਾਂ ਨਹੀਂ; ਸਗੋਂ ਸਾਰੇ ਥਾਂ ਹੀ ਵਿਆਪਕ ਹੈ । 
ਉਹ ਅਕਾਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਤੇ ਪਤਾਲਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵਿਆਪਕ ਹੈ । 

ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ _ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਅਕਾਸ਼ਾਂ ਤੇ ਪਤਾਲਾਂ ਵਿਚ ਹੈ । ਉਹ ਤੁਹਾਡੀਆਂ 
ਗੁਪਤ ਤੇ ਪਰਗਟ ਗੱਲਾਂ ਦਾ ਜਾਣਨਹਾਂਰ ਹੈਂ ਤੇ ਉਸ ਦਾ ਵੀ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ, ਜੋ 
ਤੁੜੀ` ਕਰਦੇ ਹੋ । 

ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਅਰਥਾਤ :--ਉਹ ਅੱਲਾਹ ਹੀ ਅਕਾਸ਼ ਤੇ ਪਤਾਲ ਵਿਚ ਇਕੋ ਇਕ ਇਸ਼ਟ 
ਹੈ ਤੇ ਉਹੋਂ ਹੀ ਵੱਡੀਆਂ ਯੁਕਤੀਆਂ ਵਾਲਾ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸੇ ਹੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਪਤਾਲੀ ਅਕਾਸਿ ਤੂ ਭਾਈ ਘਟਿ ਘਟਿ ਤੂ ਗੁਣ ਗਿਆਨੁ । 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 687 


ਸੁਮਾਰਗ ਤੇ ਕੁਮਾਰਗ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੀ ਹੱਥ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜੋ ਸਰੂਪ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ 
ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਦਾਖਲ ਹੈ ਕਿ ਕੁਮਾਰਗ ਤੇ ਸੁਮਾਰਗ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੀ ਹੱਥ ਹੈ, ਉਹ ਜਿਸ 
ਨੰ ਚਾਹਹੇਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਸੁਮਾਰਗ ਵਲ ਲਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਸ 
ਨੂੰ ਕੁਮਰਗੇ ਵਲ ਲਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਘੁਮੰਡ ਜਾਂ ਨਿਜ 
ਬਲ ਨਾਲ ਸੁਮਾਰਗ ਵਲ ਨਹੀਂ ਲਗ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾਂ ਕੁਮਾਰਗ ਤੋਂ ਹੀ ਬਚ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। ਸਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :- 
ਜਿਸਹਿ ਦਿਖਾਲਾ ਵਾਫੜੀ ਤਿਸਹਿ ਭੁਲਾਵੈ ਕਉਣੁ । 
ਜਿਸਹਿ ਭੁਲਾਈ ਪੰਧ ਸਿਰਿ ਤਿਸਹਿ ਦਿਖਾਵੇ ਕਉਣੁ । 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 662 
ਅਰਥਾਤ :-ਜਿਗ ਨੂੰ `ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸੁਮਾਰਗ ਵਲ ਲਾ ਦੇਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ 
ਕੋਈ_ਕ੍ਰਾਹੇ ਨਹੀਂ ਪਾ ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਕ੍ਰਾਂਹੀਆ ਕਰਾਰ ਦੇ 
ਦੇਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸੁਮਾਰਗ ਵਲ ਲਾਉਣ ਤੇ ਸਮਰਥ ਨਹੀ" ਹੋ ਸਕਦਾ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਬਿਨੁ ਗੁਰ ਅੰਤੁ ਨ ਪਾਇ ਅਭੇਵੇ । 
ਆਪਿ ਭਲਾਇ ਆਪੇ ਮਤਿ ਦੇਵੈ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 1, ਪੰਨ' 25& 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾਂ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਆਪਿ ਭਲਾਏ ਕਿਸੁ ਕਹਉ ਲਾਵਿ । 
ਗੁਰ ਸੇਲ ਬਿਰਥਾ _ਕਹਉ _ਮਾਇ ॥ 
[ਬਸਤ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1188 


ਭੂਲੋਂ ਚੂਕੇ ਮਾਰਗਿ ਪਾਵਹਿ । 
ਆਪਿ ਭੁਲਾਏ ਤੂ ਹੈ ਸਮਝਾਵਹਿ ॥ 
ਰ੍ ਿਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1021 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
| ਆਪਿ ਭੁਲਾਏ ਭੁਲੀਐ ਆਪੇ ਮੇਲਿ ਮਿਲਾਇ । 
: ਨਾਨਕ ਗੁਰਮੁਖਿ ਛੁਟੀਐ ਜੋ ਚਲੈ ਸਤਿਗੁਰ ਭਾਇ ॥ 
[ਸਲੋਕ ਵਾਰਾਂ ਤੇ ਵਧੀਕ, ਮ: 9, 
(ਪੰਨਾ 3213 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਸੈਬੋਧੀ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
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_ ਔਰਥਾਤ--ਜਿਸ ਨੂੰ ਸ਼ਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸੁਮਾਰਗ ਵਲ ਲਾ ਦੇਵੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਕੌਈੀ 
ਕੁਰਾਹੇ ਨਹੀਂ” ਪਾ ਸਕਦਾ ਅਤੇ ਜਿਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ `ਆਪ ਕੁਰਾਹੀਆ ਕਰਾਰ ਦੇ ਦੇਵੇ, 
ਉਸ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸੁਮਾਰਗ ਵਲ ਲਾਉਣ ਤੇ ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ” ਹੋ ਸਕਦਾ । 


ਮਰਨ-ਜੀਵਨ ਪੱਭੂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਵਾਕਫ਼ੀ 
ਦਿੰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਮਰਨ-ਜੀਵਨ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਅਧਿਕਾਰ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ 
ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਅਜੇ ਹੋੱਦ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਈ ਸੀ ਤੇ ਜਦ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਹੀ 
ਨਹੀਂ' ਸੀ, ਤਾਂ ਮੌਤ ਦੀ ਅਣਹੋੱਦ ਵੀ ਆਪਣੇ ਆਪ ਹੀ ਸਿਧ ਰੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ । ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਨੇ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਰਤ੍ਰ ਸੁਰਗ ਨਹੀ ਜੈਮਣੁ ਮਰਣਾ 
ਨਾ ਕੋ ਆਇ ਨਾਂ ਜਾਂਇਦਾ ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਧੰਨਾ 1036 
ਅਰਥਾਤ :--ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਸੀ, ਜਦ ਕਿ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦੀ ਵੀ 
ਅਣਹੋੱਦ ਸੀ, ਉਦੋਂ” ਨਾਂ ਕੋਈ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਆਉਂਦਾ ਸੀ ਤੇ ਨਾਂ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਆਰਾ ਹੱਦ ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਮੰਨਿਆ 
ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੁਝ ਹੀ ਕੀਆ ਜੈਮਣ ਮਰਣਾ । 
[ਮਿਰੂ, ਮ: 1; ਪੰਨਾ 1022 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਜੇਮਣਾ ਮਰਣਾ ਆਖੀਐ ਤਿਨਿ ਕਰਤੇ ਕੀਆ । 
[ਆਸਾ, ਮ: 2, ਪੰਨਾ 220 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ' ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੇਰੇ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਰੱਦ 
ਵਿਚ ਆਇਆ' ਹੈ । 
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ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂੰ ਮਾਰਿ ਜੀਵਾਲਹਿ ਬਖਿਸ ਮਿਲਾਇ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 154 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਜੀਆ ਮਾਰਿ ਜੀਵਾਲੇ ਸੋਈ 
ਅਵਰੁ ਨ_ਕੋਂਈ ਰਖੈ ॥ 
ਵਾਰ, ਮਾਂਝ, ਮ: ਪ, ਪੰਨਾਂ 150 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੀਉ ਪਿੰਡੂ ਸਭ ਰਾਸਿ ਤਿਸੈ ਕੀ 
ਮਾਰਿ ਆਪੇ ਜੀਵਾਲੇ ॥ 
[ਗਉੜੀ ਮ: 1 ਪੰਨਾ 185 
ਅਰਥਾਤ--ਮਰਣ-ਜੀਵਣੇ _ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ । ਉਹੋ ਹੀ 
ਮਾਰਨਹਾਰ ਤੇ ਜੀਵਾਲਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ" ਮਰਨਾ-ਜੀਣਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਅਧੀਨ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਆਪੇ ਮਾਰਿ ਜੀਵਾਇਦਾ _ਪਿਆਰਾਂ 
ਸਾਹ ਲੈਦੇ ਸਭਿ _ਲਵਾਇਆ । 
[ਸੋਰਠ, ਮ! 4, ਪੰਨਾ 606 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਅਵਰ ਨ ਕੋਊ ਮਾਰਨਵਾਰਾ । 
ਜੀਅਹੁ ਹਮਾਰਾ ਜੀਉ ਦੇਨਹਾਰਾ । 
ਆਸਾ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 301 
ਗਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਾਕਾਂ ਦਾ ਏਹੋ ਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਮਰਣਾ-ਜੀਉਣਾ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੀ ਅਧੀਨ ਹੈ । ਉਹੋ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ_ਮਾਰਨਹਾਰ ਤੇ 
ਜੀਵਲਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਹਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਮਰਣ-ਜੀਉਣਾ ਰੋਂਦ 
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ਵਿਚ ਆਉਣਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
ਤੁਧੁ ਆਪੇ ਕਾਰਣ ਆਪੇ ਕਰਣਾ । 
ਹੁਕਮੇ ਜੋਮਣੁ ਹੁਕਮੇ ਮਰਣਾ ।। 
[ਵਡਹੰਸ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 564 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤਰੇ ਹੀ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸਵ ਦਾ ਕਾਰਣ ਕਰਣ ਹੈ ਤੇ 
ਮਰਣਾ-ਜੀਉਣਾ ਵੀ ਤੇਰੇ ਹੁਕਮ ਵਿਚ ਹੀ ਵਰਤ ਰਿਹਾ ਹੈ । 
ਕਈ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਬਜ਼ੁਰਗਾਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਅਪਣਾਇਆ 
ਹੋਇਆ ਹੈਂ ਕਿ ਉਹ ਮੁਹਦੇ ਜੀਉ”ਦੇ ਕੀਤਾ ਕਰਦੇ ਸਨ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਇਸ ਵਿਚਾਰ 
ਦਾ ਖੰਡਨ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਐਲਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਹਰਿ ਬਿਨੁ ਕੌ ਮਾਰਿ ਜੀਵਾਲਿਨ ਸਾਕੇ 
ਤਾ ਮੇਰੈ ਮਨ _ਕਾਇਤੁ ਕੜਈਐ । 
[ਗੋਂਡ, ਮ: %, ਪੰਨਾ 861 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਹਰਿ ਵਿਨ ਕੋਈ ਮਾਰਿ ਜੀਵਲਿਨ ਸਕੈ 
ਮਨ ਹੋਇ ਨਿਰਿੰਦ ਨਿਸਲੂ ਹੋਇ ਰਹੀਐਂ ॥ 
ਵਿਰ ਵਭਹੈਸ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 594 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਹੀ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਤੋਂ ਸਾਨੂੰ ਇਹ ਅਗਵਾਈ 
ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਤੌਂ ਛੁਟ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਮਾਰਨ ਤੇ ਜੀਵਾਲਣ ਤੇ 
ਸਮਰਥ ਨਹੀਂ; ਇੱਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਮਾਰਨਹਾਰ ਤੇ ਜੀਵਾਲਨਹਾਰ ਰੈ । 
ਇੱਥੋਂ ਅਸੀਂ ਇਹ ਵੀ ਦਸ ਦੇਣਾ ਚਾਹ੍ਹੰਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਜਦੋਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾਏ 
ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਮਾਰਨਹਾਰ ਜੀਵਾਨਹਾਰ ਰੈ, ਤਾਂ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਿਧਾਂਤ ਨਾਲ ਹੀ 
ਸੰਬੈਧ ਰਖਦੀ ਹੈ । ਅਸੀ ਸਿਧਾਂਤਿਕ ਤੌਰ ਤੇ ਹੀ ਇਹ ਮੰਨਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਮਾਰਨ ਤੇ ਜੀਵੇਲਨ ਤੇ ਸਮਰਥ ਹੈ, ਨਹੀਂ” ਤਾਂ ਵਰਤੋ“ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੋ ਆਪ 
ਵੀ ਇਹ ਗੱਲ ਕਦੇ ਨਹੀ ਕੀਤੀ ਕਿ ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਕੱਟਿਆ ਹੋਇਆਂ ਸਿਰ 
ਜੌੜ ਕੇ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸੁਰਜੀਤ ਕਰਕੇ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਮੁੜ ਭੇਜ ਦਿੱਤਾ ਹੋਵੇ । ਇਸ 
ਜਗ ਦਾ ਸਾਰਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਬਝੁਵੇ" ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਵੀ 
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ਅਜੇਹੇ ਨਾਟਕਾਂ ਚੇਟਕਾਂ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਭਗਤ-ਜਨ ਵੀ ਨਟਕਾਂ-ਚੇਟਕਾਂ 
ਦੇ ਕਰਤਵ ਨਹੀ ਵਿਖਾਇਆ ਕਰਦੇ । 
ਇਹ ਠੀ॥ ਰੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਮਾਰਨਹਾਰ ਤੇ _ਜੀਵਾਲੁਨਹਾਂਰ ਹੈ । ਉਸ ਤੋ 
ਛੁੱਟ ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਮਾਰ ਕੇ ਜੀਵਾਲਣ ਤੇ ਸਮਰਥ ਨਹੀ”। ਇਸ ਦਾ ਇਿਨਕਾਰ 
ਕਰਨਾ ਵੱਡਾ ਕੁਫਰ ਹੋਵੇਗਾ । ਪਰ ਇਸ ਤੋ“ ਵੀ ਇਨਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪ ਵੀ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਕਦੇ ਅਜੇਹਾ ਨਹੀਂ” ਕੀਤਾ ਕਿ ਕਿਸੋ ਮੁਰਦੇ ਨੂੰ 
| ਮੁੜ ਸੁਰਜੀਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੋਂਵੇ । ਇਹ ਗੱਲ ਉਸ ਦੇ ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮਾਂ, ਮਰਯਾਦਾ 
| ਤੇ ਸ਼ਾਨ ਦੇ ਉਲਟ ਹੈ ।' ਸੌ ਜੌ ਕੰਮ ਕਦੇਂ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ, ਉਸ ਦੀ 
ਕਿਸੇ ਦੂਜੇ ਤੇ` ਆਸ ਨਹੀਂ` ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ । 


[ 1. ਗੁਰਬਾਣੀ ਸਾਡੀ ਇਸ ਪਾਸੇ ਵੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਭਗਤ 
ਰ੍ ਜਨ ਆਤਮਕ ਮੁਰਦਿਆਂ ਨੂੰ ਸੁਰਜੀਤ ਕੀਤਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਆਤਮਿਕ ਮੁਰਦਿਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਰਿ ਕੇ ਨਾਮ ਵਿਟਹੁ ਬਠਿ ਜਉ । 
ਤੋਂ ਵਿਸਰਹਿ ਤਦਿ ਹੀ ਮਰਿ ਜਾਉ । 
[ਗਉੜੀ ਮ: 3, ਪੰਨਾ 189 
ਅਫੋਥਾਡ :-- 
ਸਤਿਗੁਰ ਕੀ ਸੇਵ ਨ ਕੀਨੀਆ ਹਰਿਨਾਮਿ ਨ ਲਗੈ ਪਿਆਰੁ । 
ਮਤ ਤੁਮ ਜਾਣਹੁ ਓਇ ਜੀਵਦੇ ਉਇ ਆਪ ਮਾਰੇ ਕਰਤਾਰਿ । 
ਹਊਮੈ ਵਡਾ ਰੌਗੁ ਹੈ ਭਾਇ ਦੂਜੋ ਕਰਮ ਕਮਾਇ । 
ਨਾਨਕ ਮਨਮੁਖਿ ਜੀਵਦਿਆ ਮੁਏ ਹਰਿ ਵਿਸਰਿਆ ਦੁਖੁ ਪਾਇ । 
[ਵਾਰ ਵਡਹੋਸ ਸ: ਮ: ਭ, ਪੌਨਾ 589 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਏਹਨਾਂ ਆਤਮ ਮੁਰਦਿਆਂ ਬਾਰੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਤਿ ਸੁੰਦਰ ਕਲੀਨ ਚਤੁਰ ਮੁਖਿ ਭਿਆਨੀ ਧਨਵੈਤ । 
ਮਿਰਤਕ ਕਹੀਐ ਨਾਨਕਾ ਜਿਹ ਪ੍ਰੀਤ ਨਹੀ ਭਗਵੰਤ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੈਨਾ 253 
(ਬਾਕੀ ਦੇਖੋ ਅਗਲੇ ਪੰਨੇ 308 ਤੇ) 
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। 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਇਵ ਨ 914 41998 
2 ਦੇ ੭੦੧2੭) 
240੧ 5 ------ <<<੯੨ ੬੫ 
ਰਿਤਆ 


ਰੱ ੨੨੦੭੭ 2੭੬੭ <-੨੬੭ 


ਅਰਥਾਤ :--ਬੇਸੁੱਕ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ, ਹੀ ਮਾਰਨਹਾਫ ਤੇ ਜੀਵਾਲਨਹਾਰ 
ਹੈ ਤੇ ਉਹੋ ਹੀ ਹਰੇਕ ਦਾ ਵਾਰਸ ਵੀ ਹੈ । ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਵਿਅਕਤੀ ਮਾਰਨ ਤੇ ਜੀਵਾ- 
ਲਨਹਾਰ ਤੋਂ ਸਮਰਥ ਨਹੀ ਹੋ ਸਕਦਾਂ । ਹਾਂ, ਰੱਬੀ ਜੀਉੜੇ 'ਲਿਮਾ ਯੁਹਯੀਕਮ” 
ਦੇ ਕਥਨ ਅਨੁਸਾਰ ਆਤਮਕ ਮੁਰਦੇ ਜਰੂਰ ਜ਼ਿੰਦਾ ਕੀਤਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । 
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ਅਰਥਾਂਤ :-- 

ਗੁਰਮੁਖਿ ਮੂਏ ਜੀਵਦੇ ਪਰਵਾਣ ਹਤਿ ਮਨਮੁਖ ਜਨਮ ਮਰਾਹਿ । 

ਨਾਨਕ ਮੁਏ ਨ ਆਖੀਅਹਿ ਜਿਗੁਰ ਕੈ ਸਬਦਿ ਸ਼ਮਾਹਿ ॥ 
[ਵਾਰ ਸੋਰਠ, ਸ: ਮ: : 3, ਪੰਨਾ 643 
ਇਜੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਪਿ ਜਗਾਏ ਸੋਇ ਜਾਗੇ ਗੁਰ ਕੇ ਸਬਦਿ 

ਨਾਨਕ ਸੇਈ ਮੂਏ ਜਿ ਨਾਮੁ ਨ ਚੋਤਹਿ ਭਗਤ ਜੀਵੈ ਵੀਚਾਫ਼ੀ । 
[ਰਾਮਕਲੀ ਮ: 3, ਪੰਨਾ 911 


ਅਰਬਾਤ :-- 
ਮਰਣੈ ਬਿਸਰਣੈ ਗੋਬਿੰਦ । 
ਜੀਵਣੇ ਹਰਿਨਾਮ ਪ੍ਰਂਵਣਹ ॥ 
[ਗਾਥਾ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1361 
ਸੌ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਰੱਬ ਤੋਂ ਝੇਮੁਖ ਲੋਕ ਤੁਰਦੀਆਂ ਫਿਰਦੀਆਂ ਲੌਥਾਂ 
ਹਨ । ਭਗਤ ਜਨ ਤੇ ਰੱਬੀ ਜੀਉੜੇ ਓਹਨਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ_ਜੋੜ_ਕੇ _ਜੀਆ-ਦਾਨ 
ਵਿਆ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਏਹੋ ਓਹ ਰੂਹਾਨੀ ਮੁਰ ਨਵੇ ਸਿਰਿਉ” ਸੁਰਜੀਤ 
ਹੋਇਆ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਸੱਚ ਹੈ-- 
ਇਹ ਮਿਰਤਕ ਮੜਾ ਸਰੀਰੁ ਹੈ ਸਬ ਜਗੁ ਜਿਤੁ ਰਾਮ ਨਾਮ ਨਹੀ ਵਸਿਆਂ । 
ਰਾਮ ਨਾਮ ਗੁਰਿ ਉਦੜ੍੍‌ ਦੁਆਇਆ' ਫ਼ਿਰਿ ਦਰਿਆ ਹੋਆ _ਰਸਿਆਂ । 
[ਬਸੇਤ, ਮ: ਪੰਨਾ 1191 


ਪ੍ਰਭੂ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ 


ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਵੀ 
ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਹੈਂ ਅਤੇ ਉਸ ਜੇਹਾ ਕੋਈ ਹੌਤ ਨਹੀਂ ਹੈ, 
ਅਰਥਾਤ ਉਸ ਦਾ ਕੌਈ ਸ਼ਰੀਕ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ 
“ਅਹਦ'”” ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਰੈ ਤੇ “ਅਹਦ” ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ, ਜੋ ਆਪਣੀ ਜਾਤ, 
ਗੁਣਾਂ ਤੇ ਕਰਤਬਾਂ ਵਿਚ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੋਵੇ ਤੋੰ ਉਸ ਦਾ ਸਾਨੀ ਕੋਈ ਨਾ ਹੋਵੇ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 

ਸਾਹਿਬੁ ਮੇਰਾ ਏਕੋ ਹੇ । 


4 
2 
ਪਹ 
ਹਮ 
੨ 
ਹੱ 
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[ਆਸਾ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 380 


ਇਕ ਰੌਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ :- 
ਏਕ ਨਿਰੈਜਨ ਗੁਰਮੁਖਿ ਜਾਤਾ । 
ਦੂਜਾ ਮਰਿ _ਸਬਦਿ ਪਛਾਤਾ । 
ਏਕੋ ਹੁਕਮੁ ਵਰਤੈ ਸਭ ਲੋਈ । 
ਏਕਸੁ ਤੇ _ਸਭ ਓਪਤਿ ਹੋਈ ! 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 223 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਸਾਹਿਬੁ ਮੋਰਾ ਏਕੁ ਹੈ ਅਵਰੁ ਨਰੀ ਭਾਈ 1 
ਸਾ ਸ:1, ਨਾ 220 
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ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਏਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਰ੍ 
| ਏਕਤਾ ਹੀ_ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਗਈ ਰੈ ਅਤੇ ਇਹ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ 
ਹਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਨਹੀ ਹੈ । ਉਹ ਆਪਣੇ ਜਾਤੀ ਗੁਣਾ ਤੇ ਕਰਤਬਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਪਾਰਬ੍ਰਹਮ ਪ੍ਰਭੂ ਏਕ ਹੈ ਦੂਜਾ ਨਾਹੀ ਕੋਇ ! [ 
ਜੀਉ ਪਿੰਡ ਸਭ ਤਿਸ ਕਾਂ ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੁ ਹੋਇ ॥ 
[ਜਿਰੋਰਾਗ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 45 1 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਸਚੇ ਬਾਝਹੁ ਕੋ ਅਵਰੁ ਨ ਦੂਆ । 
ਦੂਜੈ ਲਾਗਿ ਜਗੁ ਖਪਿ ਖਪਿ ਸ਼ੂਆ । 
ਗੁਰਮੁਖਿ _ਹੋਵੇ ਸੁ ਏਕੋ ਜਾਣੈ 
ਏਕੋ ਸੋਵਿ ਸੁ ਪਾਵਣਿਆ ॥ 


[ਸਾਝ, 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਵਰਣਨ 

ਕੀਤੀ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਜੇਹਾ ਕੋਈ ਹੋਰ ਨਹੀ' ਹੈ । 
ਸਬੁਤ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਹਰੋਕ ਚੀਜ਼ ਤੋਂ ਮਿਲ । 
ਜ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸਾਜੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਆਪਣੇ ਅਕਾਰ, ਗੁਣ ਤੇ | 
ਸਭਾਓਂ ਅਨੁਸਾਹ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । ਕੋਈ ਵੀ ਦੂਜੀ ਚੀਜ਼ ਉਸ ਨਾਲ ਪੂਰਣ | 
ਤੌਰ ਤੇ ਮੇਲ ਨਹੀਂ' ਖਾਂਦੀ । ਉਸ ਦੇ ਰਚਨਹਾਰ ਨੇ ਉਸ ਵਿਚ ਕੌਈੀ ਨਾ ਕੇਈ ਫ਼ਰਕ ਰ੍ 
[ 


ਜ਼ਰੂਰ ਰੱਖ ਦਿੱਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਇਕ ਰੁਖ ਨਾਲ ਲੱਗੇ ਹਜ਼ਾਰਾਂ ਪੱਤੇ ਆਪਸ ਵਿਚ 
ਨਹੀ" ਮਿਲਦੇ ਤੇ ਨਾ ਕੋਈ ਦੇ ਮਨੁੱਖ ਹੀ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਲ ਸੂਰਤ, ਕਦ ਤੇ ਗੁਣਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਪੂਰਣ ਤੌਰ ਤੇ ਇਕ ਸਮਾਨ ਹਨ । ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਓਹਨਾਂ ਦੀਆਂ 
ਸ਼ਕਲਾਂ-ਸੂਰਤਾਂ ਤੇ ਸੁਭਾਵਾਂ ਆਦਿ ਵਿਚ ਵੱਡਾ ਫਰਕ ਰੱਖਿਆਂ ਹੋਇਆ ਹੈ ਤੇ ਇਹ 
ਫ਼ਰਕ ਹੀ ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਇਸ ਜਗ ਦੀ ਸਜਾਵਟ ਤੇ ਪ੍ਰਬਧ ਨੂੰ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰੱਖਣ ਦਾ 


ਇਕ ਦੇ ਬਦਲੋ ਦੂਜਾ ਫੜਿਆ ਜਾਂਦਾ ਅਤੇ ਇਕ ਦਾ ਲਹਿਣੈਂਦਾਰ ਦੂਜੇ ਦੇ ਜਾਂ 
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ਗੱਲ ਪੈਂਦਾ ਤੇ ਸਾਰੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚ ਵੱਡਾ ਵਿਗਾੜ ਪੇਂ ਜਾਂਦਾ । ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਇਸੇ ਹੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਮੇਰੈ ਪ੍ਰਭਿ ਸਾਂਝੇ ਇਕੁ ਖੋਲ੍ਹ ਰਚਾਇਆ । 
ਕੋਇ ਨ ਕਿਸਹੀ ਜੇਹਾ _ਉਪਾਇਆਂ । 
ਆਪੇ ਫਰਕ ਕਰੇ ਵੇਖਿ ਵਿਗਸੈ ਸਭਿ ਰਸ ਦੇਰੀ ਮਾਰਾ ਹੇ 
[ਸਿਰੂ, ਮ: ਭੈ, ਪੰਨਾ 1056 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਇਕਤ ਰੂਪਿ ਫਿਰਹਿ ਪਰਛੈਨਾ 
ਕੋਇ ਨ _ਕਿਸਰੀ ਜੇਹਾਂ ॥ 
[ਸੋਰਠ ॥; 1, ਪੰਨਾਂ 596 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਜਹ ਦੇਖਉ ਤਹ ਏਕੋ ਏਕਾ । 
ਹੋਰਿ ਜੀਅ ਉਪਏ ਵੇਕੋਂ ਵੇਕਾ । 
[ਬਿਲਾਵਲ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 840 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਵਖੰਡ ਪ੍ਰਿਥਮੀ ਸਾਜਿ ਹਰਿ ਰੈਗ ਸਵਾਰਿਆ । 
ਵੇਕੀ ਜੋਤ ਓਪਾਇ ਅੰਤਰਿ ਕਲ ਧਾਰਿਆ । 
ਤੇਰਾ ਅੰਤੁ ਨ ਜਾਣੈ ਕੋਇ ਸਚੁ ਜਿਰਜਣ ਹਾਰਿਆ । 
ਤੂ ਜਾਣਹਿ ਸਭ ਬਿਧਿ ਆਪਿ ਗੁਰਮੁਖਿ ਨਿਸਤਾਰਿਆ । 
ਰੀ [ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 1042 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਵੇਕੀ ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਉਪਾਈਅਨੁ ਸਭ ਹੁਕਮਿ ਆਵੇ ਜਾਇ ਸਮਾਹੀ । 
ਆਪੇ _ਵੇਖਿ _ਵਿਗਸਦਾ ਦੂਜ ਕੌ ਨਾਹੀ ॥ 


ਸੈ ਨਹੀ ਕੋ ਕਿਸ ਆਖਿ ਸੁਣਾਈ । 
ਵਿਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 327 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਇਹਨਾਂ ਸਾਰੇ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਦਾ ਸਾਰ ਏਹੋ ਹੀ ਹੈ ਕਿ 
ਸਾਜਣਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਇਕੋਂ ਇਕ ਹੈ ਤੇ ਉਸਨੇ ਹਰੇਕ ਚੀਜ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਸਾਜੀ 
ਹੈ । ਕੋਈ ਇਕ ਚੀਜ਼ ਦੂਜੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਮਿਲਦੀ । 
ਮਸ਼ਹੂਰ ਸਿੱਖ ਬਜੁਰਗ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਰਚਨਾਂ ਚਰਿਤ੍ਰ ਬਿਸਮ ਬਚਿਤ੍ਰ ਮਨ 
ਕਾਹੂ ਸੋ ਨ ਕੋਉ ਕੀਨੋ ਏਕ ਹੀ ਅਨੇਕ ਹੈ । 


ਰੂਪ ਰੇਖ ਲੇਖ ਭੇਖ ਨਾਦਬਾਦ ਨਾਨਾ ਬਿਧਿ 
ਅਗਮ ਅਗਾਧ _ਬੋਧਿ ਬ੍ਰਹਮ _ ਬਿਬੇਕ ਹੈ । 
[ਕਬਿਤ ਸਵੈਈਏ 392 
ਅਰਥਾਤ :-- 

“ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੇ ਉਸਦਾ ਸਭ ਕੁਝ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । ਦੂਈ ਕਿਤੇ 
ਹੈ ਈ ਨਹੀ” । ਜੋ ਕੁਝ ਦਿਸਦਾ ਹੈ, ਉਸਦੀ ਬਾਹਰਲੀ ਰੂਪ ਰੱਖਾ ਭਾਵੇ” 
ਕੁਝ ਹੋਵੇ, ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਉਹ ਸਭ ਕੁਝ ਇਕੋ ਇਕ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ ਹੀ 
ਚਮਤਕਾਰ ਹੈ ।” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਐਜ੍ਰਿਤਸਰ, ਪੰਨਾਂ 196 
ਕੁਰਾਨ ਸੋਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ- 
੭=੮੭ਊ ਨੂ 


9 ੭<>। ੨੬॥ ੭੬, [ਦੈ 
ਅਰਥਾਤ--ਤੁਸੀ' ਇਸ ਗੱਲ ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰ ਦਿਓ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਇਕੋ ਇਕ 
ਹੀ ਹੈ । ਉਸ ਜੇਹਾ ਕੋਈ ਵੀ ਹੋਰ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਆਣ 
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ਅਰਥਾਤ--ਤ੍ਰੋੰ ਇਹ ਵੀ ਐਲਾਨ ਕਰ ਦੇ ਕਿ ਮੈ ਤਾਂ ਕੇਵਲ ਆਪਣੇ ਇਕੋਂ 
ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਬੈਦਗੀ ਕਰਦਾ ਹਾਂ ਅਤੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਉਸਦੀ ਬਰਬਰੀ 
ਨਹੀ" ਦਿੰਦਾ । 


= 
ਸਾਰੇ ਉਸਦੇ ਮੁਹਤਾਜ ਹਨ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਬੇਮੁਹਤਾਜ ਵੀ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੇ ਹੀ_ਉਸਦੋਂ ਮੁਹਤਾਜ ਹਨ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਬੇਮਹਤਾਜ ਬੇਅੰਤ _ਅਪਾਰਾ । 
ਸਚ _ਪਤੀਜੇ _ਕਰਣੇਹਾਰਾ ॥ 
[ਬਸੈਤ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 119 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਭ ਸਾਹਾ ਸਿਰਿ ਸਾਚਾ ਸਾਹੁ । 
ਵੇਮ੍ਹਤਾਜੁ ਪੂਰਾ ਪਾਤਿਸਾਹੁ । 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਮ: 5, ਪੈਨਾ 89ਡੇ 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਪਾਤਜ਼ਾਹਾਂ ਦ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਹੈ ਤੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਵੀ 
ਉਸਦੇ ਮੁਹਤਾਜ ਹਨ । ਉਹ ਆਪ ਬੇਮੁਹਤਾਜ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ--- 


ਧੋ] 


ਪ੍ਰਭੂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੇ ਧੀਆਂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ 


ਕਈ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਅਨੁਯਾਈਆਂ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਪੁੱਤਰ ਵੀ ਕਲਪੇ ਹੋਏ ਹਨ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਸੀ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੇ ਧੀਆਂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਆਦਿ ਸਾਕ-ਸੰਬੈਧੀਆਂ ਤੌਂ ਰਹਿਤ ਹੈ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਾਂ ਤਿਸੁ ਮਾਤ ਪਿਤਾ ਸੁਤ ਬੈਧਪ ਨ ਤਿਸੁ ਕਾਮੁ ਨਾਂ ਨਾਂਰੀ । 
ਅਕੁਲ ਨਿਰੈਜਨ ਅਪਰ ਪਹੋਪਰ ਸਗਲੀ ਜੋਤਿ ਤੁਮਾਰੀ । 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 797 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਜਗੂ ਤਿਸ ਕੀ ਛਾਇਆ ਤਿਸੁ ਬਾਪੁ ਨ ਮਾਇਆ । 
ਨਾਂ ਤਿਸੁ ਭੈਣ ਨ _ਭਰਾਉ _ਕਮਾਇਆਂ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1038 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਵਿਤਰ ਸਬਦਾਂ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 
ਮਾਤ-ਪਿਤਾ, ਧੀਆਂ ਪੁੱਤਰਾਂ ਤੇ ਹੌਰ ਸਾਕ-ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਇਸਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ ਵੀ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਤੇ ਨਿਰੈਜਨ 
ਵੀ ਹੈ । ਸਾਰਾ ਵਿਸ਼ਵ ਉਸੇ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ । ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ 
ਵਿਚ ਉਸੇ ਦੀ ਜੋਤਿ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਲਾ ਤਿਸੁ ਬਾਪੂ ਨ ਮਾਇ ਕਿਨਿ ਤੂ ਜਾਇਆਂ । 
ਨਾਂ ਤਿਸੁ ਰੂਪੁ ਨ ਰੇਖ ਵਰਨ ਸਬਾਇਆ । 
[ਵਾਰ ਮਲਾਰ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1279 


ਹੈਨ 


ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕ ਵਿਚ ਏਹੋ ਵਿਚਾਰ ਐਕਿਤ ਹੈ ਕਿ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਅਰੂਪ ਪ੍ਰਭੂ ਮਾਤਾ -ਪਿਤਾ ਤੋਂ ਰਰਿਤ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸੈਕਟਿ ਨਹੀ ਪਰੈ ਯੋਨਿ ਨਹੀ ਆਵੈ ਨਾਮ ਨਿਰੰਜਨ ਜਾ ਕੌ ਰੇ । 
ਕਬੀਰ ੨ ਸੁਆਮੀ ਐਸੋ ਠਾਕੁਰੁ ਜਾ ਕੇ ਮਾਈ ਨ_ਬਪੋਂ ਰੋ । 
[ਗਿਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 389 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸੈਕਟ ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਆਉਦਾ ਤੇ ਉਹ 
ਮਾਤ-ਪਿਤਾ ਤੋਂ” ਰਹਿਤ ਹੈ ! 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੇਥ ਵਿਚ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤਾਤ ਮਾਂਤ ਨ ਜਾਂੜ ਜਾਕਰ ਜਨਮ ਮਰਨ ਬਿਹੀਨ । 
[ਸ੍ਰੀ ਦਜਮ ਗਰੈਥ, ਪੰਨਾ £ 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਤਾਭ ਮਾਤ ਤਿਹ ਜਾਤ ਨ ਮਾਤਾ । 
ਏਕ ਰੋਗ ਕਾਹੂ ਨਹੀ ਰਾਤਾ । 
[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੰਨਾ 10 
ਇਕ ਰੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨ ਕਰਮ ਨ ਭਰਮੈ ਨ ਜਾਤ ਨ ਜਨ । 
ਨ ਸਿਤ੍ਰੰ ਨ ਸੜ੍ਰੰ ਨ ਪਿਤ੍ਰੰ ਨ ਮਾੜੇ ॥ 
ਨ ਨੌਹੈ ਨ ਗੇਹੈ ਨ ਕਮੈ ਨ ਧਾਸੋ ॥ 
ਨ ਪੁੜ੍ਰੰ ਨ ਮਿਤ੍ਰ ਨ ਸੈੜ੍ਰੰ ਨ ਧਮ ॥ 
[ਸ੍ਰੀ ਵਸਮ ਗਹੈਥ, ਪੰਨਾ 18 
ਦਸਮ ਗ਼ਰੈਥ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਹਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨ ਦੇਹ ਹੈ ਨ ਗੇਹ ਹੈ ਨ ਜਾਤ ਹੈ ਨ ਪਾਤ ਹੈ । 
ਨ ਮੰਤ੍ਰ ਹੈ ਨ ਮਿਤ੍ਰ ਹੈ ਨ ਤਾਤ ਹੈ ਨ ਸਾੜ ਹੈ। 
[ਦਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੰਨਾ $& 


310 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਸ੍ਰੀ ਮੁਖਵਾਕਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਏਹੋ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ 

ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ, ਧੀਆਂ-ਪੁੰਤਰਾਂ ਤੇ ਹੋਰ ਸਾਕ-ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


9 ਵਨ ਆ (ਨ? 
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ਅਰਥ ਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਮਾਤਾ-ਪਿਤਾ ਤੇ ਧੀਆਂ-ਪੁੱਤਰਾਂ ਤੋ ਰਹਿਤ ਹੈ। 
ਨ ਉਸਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਜਣਿਆ ਹੈ ਤੇ ਨਾਂ ਹੀ ਉਸਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨੇ ਸਾਜਿਆ ਹੈ । ਉਹ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੋਂ ਹੀ ਹੋ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ- 
ਨਾ ਤਿਸੁ ਮਾਤ ਪਿਤਾ ਸੁਤ ਭ੍ਰਾਤਾਂ । 
[ਸਿਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1021 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਇਕੋ ਇਕ ਖੁਦਾਇ ਹੈ ਜਿਸਦਾ ਮਾਇ ਨ ਬਾਂਪ 1 
(ਜਿਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 134 


ਪ੍ਰਭੂ ਜੇਹਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ 
ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਜੇਹਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਉਹ ਅਪਣੇ 
ਜੋਰਾਂ ਆਪ ਹੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਭਰਪੂਰਿ ਧਾਰਿ ਰਹੇਂ ਮਨ ਮਾਹੀ । 
ਤੁਮ ਸਮਸਰਿ ਅਵਰੁ ਕੋ_ਨਾਹੀ ॥ 
[ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 216 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜੇਹਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਹੈ, ਉਸ ਜੋਹਾ ਉਹੋ ਹੀ 
ਹੈ। ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਵਾਕ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਵਰੁ ਨ ਦੀਸੈ ਕਿਸ ਸਾਲਾਹੀ 
ਤਿਸਹਿ ਸਰੀਕੁ ਨ ਕੋਈ ।! 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 97 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਜੇਹਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਉਸ ਜੇਹਾ ਉਹ ਆਪ ਰੀ 
ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗੁਣੁ ਏਹੋ ਹੋਰੁ ਨਾਹੀ ਕੋਇ । 
ਨਾਕੇ ਹੋਆ ਨਾ ਕੋ ਹੋਇ। 
[ਆਸਾ ਮ: 1 ਪੰਨਾ 340 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਤੂ ਜੇਹਾ ਨਾ ਕੋਈ ਰੋਇਆ ਤੇ ਨਾ ਹੋਵੇਗਾ । ਉਸ ਜੇਹਾ ਉਹ 
ਆਪ ਹੀ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ== 
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ਤੇਰੀ ਵਡਿਆਈ ਤੂਹੈ ਜਾਣਦਾ ਤੁਧ ਜੇਵਡੁ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਂਈ । 
ਤੁਧੁ ਜੇਵਡ ਹੌਰੁ ਸਰੀਕੁ ਹੋਵੈ ਤਾ ਆਖੀਐ ਤੁਧੁ ਜੇਵਡੁ ਤੂਹੈ ਹੋਈ । 
[ਵਾਰ ਵਿਹਾਗੜਾਂ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 949 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਜੇਹਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹੋ ਇਕੋ ਇਕ ਰਚਨਹਾਰ ਤੇ 
ਅਨਾਦੀ ਹੈ । ਉਹ ਹਰ ਥਾਂ ਹਾਜ਼ਰ-ਨਾਜ਼ਰ ਹੈ ਤੇ ਅਬਿਨਾਸੀ ਵੀ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਗਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਰ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ- 
ਕਹੁ ਨਾਨਕ ਗੁਰਿ ਖੋਏ ਭਰਮ । ] 
ਏਕੋ ਅਲਾਹੁ ਪਾਰ ਬ੍ਰਹਮ । 
[ਰਿਮਕਲੀ, ਮ: ਨ, ਪੰਨਾ 807 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- | 


੪? 2” ₹ ਨੋ 


& <% £`੬--- ੩੭੧੧ 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਜੇਹਾ ਕੋਈ ਹੌਰ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਸਦਾ ਕੋਈ ਵੀ 
ਸ਼ਰੀਕ ਨਹੀਂ ਹੈ ਤੇ ਨਾ ਹੀ ਉਸ ਜੇਹੀ ਕੋਈ ਹੌਰ ਚੀਜ਼ ਹੈ।ਉਹ ਆਪਣੇ ਨਿਜ 
ਸਰੂਪ ਤੇ ਗੁਣਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । 

ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਰੱਬ ਦੇ ਸ਼ਰੀਕ ਹੋਣ ਦਾ ਇਨਕਾਰ ਕਰਦਿਆਂ 
ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਤੇਰਾ ਸਰੀਕੁ ਕੌ ਨਾਹੀ ਜਿਸ ਕੋ ਲਵੈ ਲੇਇ ਸੁਣਾਇਆ । 
ਤੁਧੁ ਜੇਵਡੁ ਦਾਤਾ ਤੂ ਹੈ ਨਿਰੈਜਨਾ ਤੂ ਹੈ ਸਚੁ ਮੇਰੋ ਮਨਿ ਭਾਇਆ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: ਨ, ਪੰਨਾ 301 
[ ਅਰਥਾਤ--ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਮੋਰੌ ਮਨ ਨੂੰ ਪਸੈਦ ਆ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਤੇਰੇ ਰ 
ਜੇਹਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਨਹੀ” ਹੈ । ਆਪਣੇ ਜੇਹਾ ਤੁੰ ਆਪ ਹੀ ਹੈ” । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇਂ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤਿਸਹਿ ਸਰੀਕ ਨ ਦੀਸੈ ਕੋਈ ਆਪੋ ਅਪਰ ਅਪਾਰਾ ਹੇ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 103 
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ਅਰਥਾਤ--ਉਸਦਾ ਕੋਈ ਰੋਰ ਸ਼ਰੀਕ ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਉਹ ਅਪਰ ਅਪਾਰ ਹੈ । 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੂਧੀ ਉਸਦ' ਘੋਰਾ ਨਹੀ ਕਰ ਸਕਦੀ । 
ਇਕ ਰੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ--- 
ਤੁਮ ਸਰ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਇ ਆਇਆ _ਜਾਇਸੀ ਜੀਉ । 
[ਧਨਾਸਰੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 688 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ-- 
ਵਹਦਾ ਹੂ ਲਾ ਸ਼ਰੀਕ ਹੈ ਇਕ ਕਾਦਰ ਆਪ ਅਲਾਹ । 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ, ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 134 
ਵਹਦਾ ਹੂ ਲਾ ਸ਼ਰੀਕ ਹੈ ਦੂਜਾ ਹੋਆ ਨ ਹੋਇ ॥ 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 134 


ਪ੍ਰਭੂ ਆਦਿ ਔਤ ਰਹਿਤ ਅਨਾਦੀ ਹੈ 


ਅਨਾਂਦੀ ਤੇ ਆਦਿ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਅਤ ਰਹਿਤ ਮੈਨਿਆ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰਕੂ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਬਾਕੀ 
ਸਾਰੀਆਂ ਚੀਜ਼ਾਂ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਵਾਲੀਆਂ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ 
ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਗਮ ਅਗੌਚਰੁ ਅਪਰ ਅਪਾਰਾ ਪਾਰ ਬ੍ਰੋਹਮ ਪਰਧਾਨ । 
ਆਦਿ ਜੁਗਾਦੀ ਹੈ ਭੀ ਹੌਸੀ ਅਵਰੁ ਝੂਠਾ ਸਭੁ ਮਾਨੋ । 
(ਆਸਾ, ਸੰ: 1; ਪੰਨਾ 447 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪ੍ਰਸਿਧ ਬਾਣੀ--ਜਪਜੀ--ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ 
ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਦੇਸ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ । [ 
ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜਗੁ ਹੁਗੂ ਏਕੋ ਵੇਸ । 
(ਜਪੁਜੀ, ਪੰ 
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(1) ਪ੍ਰਿੰਸੀਪਲ ਤੇਜਾ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
[ ਪਰੱਥ ਦੇ ਆਦਿ ਹੋਂਣ ਤੋਂ ਸਿਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਜੋ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ 
ਦੇ ਨਾਲ ਜੀਵ ਤੋ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਵੀ ਅਨਾਦੀ_ਮੈਨਿਆਂ ਹੋਇਆ ਸੀ, ਉਹ ] 
ਠੀਕ ਨਹੀ" ।” | 


[ਜਪੁਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾਂ 167 
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ਅਰਥਾਤ--ਇਸ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿਚ ਉਉ 


ਸਸੇ_ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਹੀ ਹੁਕਮ ਚਲ 


ਰਿਹਾਂ ਹੈ, ਜੋ ਅਠਾਦੀ ਹੈ ਤੇ ਜਿਸ ਦਾ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਨਹੀਂ ਹੈ ਅਤੇ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ 
ਵੇਸ ਹੈ ਉਸ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵਟਾਉ-ਸਟਾਉ ਲਹੀਂ' ਹੈ । 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ -- 


ਅਵਲ ਆਖਰ ਇਕ ਹੈ 


ਇਸ ਬੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ 


ਵਿਚ ਵਿਚ ਫਾਨੀ ਜਾਨ 
[ਜਨਮਸਾਖੀ, ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੁੱਠਾ 176 


ਹੱਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਅੰਤ ਦਇਆਲ ਪੂਰਨ 


ਨਹੀ _ਕੋਇ ॥ 
ਧਨਾਸਰੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 675 


ਅਰਥਾਤ--ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਆਦਿ ਤੇ ਅੰਤ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ; ਕਿਉਕਿ ਉਹੋ 


ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਹੀ ਆਦਿ-ਅੰਤ ਰਹਿਤ ਹੈ । 


ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ--- 


ਆਦਿ ਅੰਤ ਪ੍ਰਭ 


ਅਗਮ ਅਗਾਹੀ 1 
(ਮਾਰੂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 1005 


ਅਰਥਾਤ--ਆਦਿ-ਤੇ-ਅੰਤ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾਂ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ--- 
ਅਵਲਿ ਅਲਹ ਨੂਰੂ ਉਪਾਇਆ ਕੁਦਰਤਿ ਕੇ ਸਭਿ ਬੈਦੇ । 


ਅਰਥਾਤ--ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਅੱਲਾਹ 


[ਪ੍ਰਭਾਤੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 1849 
ਨੇ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਨੂਰ ਦੀ ਸਾਜਨਾ 


ਕੀਤੀ ਸੀ ਤੇ ਫੇਰ ਉਸ ਤੋਂ ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਸੀ । 
ਦਸ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ-(ਆਦਿ-ਅੰਤ-ਰਹਿਤ) ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 


ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ :-- 


ਆਦਿ ਅਨਾਦਿ ਅਗਾਧਿ ਸਦਾ ਪ੍ਰਭ 
ਸਿਧ _ ਸ੍ਰਰੂਪ ਸਥੋ _ਪਹਚਾਨਯੋ । 


[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 642 


1੧16,081130010100.0(9___ 
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ਅਰਥਾਤ--ਆਦਿ--ਅੰਤ ਰਹਿਤ _ਅਨਾਂਦੀ ਪ੍ਰਭੂ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


੧੭੭2੧ 
2 ੭੬੭6੭੬ ੭੬ 
ਅਰਥਾਤ-- ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਅਨਾਈ ਹੈ ਤੇ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਆਦਿ ਤੇ 
ਅੰਤ ਵੀ ਹੈ । ਉਸੋ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਹੋੱਦ ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ ਤੇ ਹੌਰ ਕੋਈ 


ਚੀਜ਼ ਅਨਾਂਦੀ ਨਹੀ” । 


ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਅੰਦਰ ਤੇ ਬਾਹਰ ਹੈ 


ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਅਦਰ ਵੀ ਤੇ ਬਾਹਰ 
ਵੀ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅੰਤਰਿ ਬਾਹਰਿ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਇ । 
ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋ ਫੁਨਿ ਹੋਇ ॥ 
ਆਸਾ, ਸ: 1, ਪੰਨਾ 212 
ਅਰਥਾਂਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵੀ ਅੰਦਰ ਤੇ ਬਾਹਰ 
ਨਹੀ' ਹੈ । ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਉਹ ਕੁਝ ਵਰਤਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਉਸ ਦੀ ਇੱਛਾ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
ਇਕ ਗੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ :-- 
ਅੰਤਰ ਬਾਹਿਰ ਪੁਰਖ ਨਿਰੈਜਨੂ 
ਆਦਿ __ ਪੁਰਖ _ਆਦੋਸੌ । 
[ਭੈਰਉ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1127 
ਅਰਥਾਤ--ਅੰਦਰ ਤੇ ਬਾਹਰ ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਵਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅੰਤਰਿ ਬਾਹਰਿ ਹਰਿ ਪ੍ਰਭੁ ਏਕੋ 
ਦੂਜਾ _ਅਵਰੁ _ਨ ਕੋਈ। 
ਆਸਾ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 425 
ਅਰਥਾਤ--ਅੰਦਰ ਤੇ ਬਾਂਹਰ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, ਦੂਜਾ ਕੋਈ 
ਨਹੀ” ਹੈ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਅੰਤਿਰ ਬਾਹਰਿ _ਸੌ_ਪ੍ਰਭ ਜਾਣੈ । 
ਰਹੈ ਅਲਿਪਤ ਚਲਤੇ ਘਰਿ ਆਣ । 
ਉਪਰਿ ਆਦਿ ਸਰਬ ਤਿਹ ਲੋਈ 
ਸਚੁ ਨਾਨਕ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਦਸੁ ਪਾਇਆ । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1042 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਅੰਦਰ ਤੇ ਬਾਹਰ 
ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, ਜੋ ਅਲਿਪਤ ਹੈ, ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਤੌੜਦੇ ਮਨ ਨੂੰ ਉਸ 
ਨਾਲ ਹੀ ਜੌੜੇ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਸਭ ਤੋਂ` ਉੱਤੇ ਤੇ ਸਭ ਦਾ ਆਦਿ ਹੈ ਅਤੇ ਤਿੰਨਾਂ 
ਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਹੀ ਵਿਆਪਕ ਹੈ । ਕੋਈ ਥਾਂ ਉਸ ਤੌਂ ਖਾਲੀ ਨਹੀਂ । ਉਸ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ 
ਧਾਰਨ ਕੀਤਿਆਂ ਮਿੱਠਾਂ ਰਸ ਮਿਲਦਾਂ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੀ ਨ ਦੂ 
32:2460੬16725 ੨2%%-੩੬੦੭ 
ਅਰਥਾਤ :--ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਅੰਦਰ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਹੈ ਤੇ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਜਾਣਨ- 
ਹਾਰ ਹੈ । ਕੋਈ ਚੀਜ਼ ਜਾਂ ਗਲ ਉਸ ਤੋਂ ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ- 
ਹਰਿ ਅੰਦਰਿ ਬਾਹਰਿ ਇਕ ਤ੍ਰੰ ਤ੍ਰੈ ਜਾਨਹਿ ਭੇਤੁ । 
ਜੋ ਗੀਰੈ ਸੋ ਹਰਿ ਜਾਣਦਾ ਮੇਰੇਂ ਮਨਿ ਹਰਿ ਚੇਤ । 
ਵਿਰ ਸਿਰੈਰਾਂਗ, ਮ: 2, ਪੈਨਾਂ 8& 
ਅਰਥਾਤ=-ਉਹ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭ ਹੀ ਐਦਰ ਤੇ ਬਾਹਰ ਹੈ, ਸਾਰੇ ਭੇਂਤਾਂ ਦਾ 
ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । ਜੌ ਅਸੀ ਕਰਦੇ ਹਾਂ, ਉਸ ਦਾ ਵੀ ਉਸ ਨੂੰ ਪੂਰਣ ਗਿਆਨ ਹੈ । 
ਹੈ ਮਨ ! ਤੂੰ ਉਸੇ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦਾ ਰਹੁ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਗੁਪਤ ਤੇ ਪਰਗਟ ਦਾ ਜਾਨਣਹਾਰ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਂਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਗੁਪਤ ਤੇ ਪਰਗਟ ਦਾ ਜਾਣਨਹਾਰ ਵੀ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂ ਆਪੇ ਗੁਪਤਾ ਆਪੇ ਪਗਗਟੁ 
ਅਧੇ _ਰਰਿ_ਰੈਗ _ ਮਾਣੇ ॥ 
[ਰਿਮਕਲੀ ਮ: 1, ਪੈਨਾ 1, ਪੈਨਾ 929 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ਤੂੰ ਆਪ ਹੀ ਗੁਪਤ ਤੇ ਆਪ ਹੀ ਪਰਗਟ ਵੀ ਹੈ” ਅਤੇ 
ਤਰ ਹੀ ਸਾਰੇ ਰੋਗ ਮਾਣ ਰਿਹਾ ਹੈਂ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗੁਪਤ ਪ੍ਰਗਟ ਹਰਿ ਘਟਿ ਘਟਿ ਦੇਖਹੁ 
ਵਰਤੈ __ਤਾਕੂ __ਸਬਾਇਆ । 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1, ਪੇਨਾ 1048 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਤੌਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਗੁਪਤ ਪਰਗਟ 
ਹੋਣਾ ਸਿਧ ਹੈ । 
ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਨਣ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੰ ਠਾਕੁਰੁ ਸੇਵਕ ਫੁਨਿ ਆਹੋ । 
ਤੂੰ ਗੁਪਤੁ ਪਰਗਟੁ ਪ੍ਰਭ ਆਪੇ । 
ਨਾਨਕ ਦਾਸੁ ਸਦਾ ਗੁਣ ਗਾਵੈ 
ਇਕ ਭੋਫੀ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲੀਐ॥ 
[ਮਾਝ ਮ: ਨੈ, ਪੈਨਾ 102 
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ਅਰਥਾਤ-- 
ਗੁਪਤ ਪਰਗਟ ਤੂੰ ਸਭਨੀ ਬਾਈ । 
ਗੁਰ ਪਰਸਾਦੀ ਮਿਲਿ ਸੋਝੀ ਪਾਈ । 

[ਮਿਝ, ਮ: 3, ਪੈਨਾਂ 12% 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੌਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਪਰਭੂ ਨੂੰ ਗੁਪਤ-ਪਰਗਟ 
ਵਰਨਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਵੀ ਦਸ਼ਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਭਨੀ ਥਾਈ” 
ਹੈ। ਕੋਈ ਥਾਂ ਉਸ ਤੋ ਖਾਲੀ ਨਹੀਂ । 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗੁਪਤ ਪਰਗਟੁ ਵਰਤੈ ਸਭ ਥਾਈ 
ਜੋਤੀ _ਜੌਤਿ _ਮਿਲਾਵਣਿਆ ॥ 
[ਮਾਝ, ਮ: 3, ਪੈਨਾ 120 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਗੁਪਤ ਤੇ ਪਰਗਟ ਵੀ 
ਹੈ। ਉਹ ਹਰ ਥਾਂ ਹੈ । ਕੋਈ ਥਾਂ ਉਸ ਤੋਂ' ਖਾਲੀ ਨਹੀ” । ਉਹ ਘਟ ਘਟ ਦਾ 
ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ -- 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਗੁਪਤ ਤੇ ਪਰਗਟ ਦਾ ਜਾਣਨ- 
ਹਾਰ ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ ਕੋਈ ਵੀ ਗੱਲ ਜਾਂ ਚੀਜ਼ ਉਹਲੇ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਬਲਵਾਨ, 
ਕਿਰਪਾਨਿਧਾਨ, ਯੁਕਤੀਮਾਨ ਤੇ ਜਾਣਨਹਾਰ ਹੈ । 


ਪ੍ਰਭੂ ਜੋ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਰਦਾ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਵੀ 
ਸਨ ਕਿ ਉਹ ਜੌ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ_ਕਿਸੇਂ ਹੌਰ ਦੇ ਅਧੀਨ 
ਨਹੀਂ' ਹੈ । ਉਹ ਜਿਸ ਗਲ ਦੀ ਵੀ ਇੱਛਾ ਕਰੇ ਉਸ ਦੀ ਪੂਰਣਤਾ ਵਿਚ ਕੋਂਈ ਵੀ 
ਰੋਕ ਨਹੀ“ ਬਣ ਸਕਦਾਂ । ਉਹ ਸਰਬ ਕਲਾ ਸਮਰਥ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ । ਸਰੀ ਗੁਰੂ 
ਜੀ ਫ਼ੁਰਮਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈ ਕਰਸੀ 
ਫਿਰਿ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਰਣਾ ਜਾਈ । 
ਆਸਾਂ, ਮ: 1, ਪੈਨਾ 328 
ਅਰਥਾਂਤ--- 
ਪੁਡਿ ਨ ਸਾਜੇ ਪੁਫ਼ਿਨ ਢਾਹੇ ਪੁਛਿਨ ਦੋਵੇਂ ਲੋਇ । 
ਆਪਣੀ ਕੁਦਰਤਿ ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਆਪੋ ਕਰਨ ਕਰੇਇ ॥ 
[ਜਿਰੀਰਾਗ ਮ: 1, ਪੈਨਾ ਹੋਭੇ 
ਰ੍ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਦਾ ਏਹੌੰਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਭਾਣੇ ਦਾ ਸਾਹਿਬ ਹੈ । ਉਹ ਜੋ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਰਦਾ ਹੈ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਕਿਸੇ ਤੋਂ ਕੁਝ ਪੁਛਣ ਜਾਂ ਸਲਾਹ-ਮਸ਼ਵਰੇ ਦੀ ਲੌੜ ਨਹੀ ਹੈ। ਉਹ ਆਪ ਹੀ 
ਆਪਣੀ ਇਛਾ ਨਾਲ ਜੌ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਸਾਜਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜੋ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਢਾਹ ਦਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਉਹ ਆਪਣੇ ਕਰਤਬਾਂ ਵਿਚ ਪੂਰਣ ਤੌਰ ਤੇ ਸੁਤਤਰ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਦੀਓ 


328 
ਆਪੇ ਭੇਜੇ ਆਪੇ ਸਦੇ ਰਚਨਾਂ ਰਚਿ ਰਚਿ ਵੇਖੋ । 
ਨਾਨਕ ਸਚਾ ਸਾਚੀ ਨਾਂਈ ਸਚੁ ਪਵੈ ਧੁਰਿ ਲੇਖੈ । 
[ਵਾਰ ਸਾਰੋਗ, ਸ: ਮ: 1, ਪੈਨਾ 1242 
ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ! ਆਪਣੀ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਹੀ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ 
ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਭੇਜਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਹੀ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਸਦ ਲੈਦਾ 
ਹੈ। ਇਸ ਬਾਰੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਾਂਲ ਕੋਈ ਸਲਾਹ-ਮਸ਼ਵਰਾ ਕਰਨ ਦੀ ਕੋਈ ਲੋੜ 
ਨਹੀ' ਪੈਂਦੀ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪ ਵੀ ਸੱਚਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦਾ ਨਾਂ_ਵੀ ਸੱਚਾ ਹੈ । 
ਸੱਚ ਹੀ ਲੇਖੇ ਪੈਂਦਾ ਹੈ 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 


੭੯੯ਲ । 2 2੧ ੭੧(੭੧=੬ 2 


੪੦4੦੬ ੬੬੮ ਰਤ 


ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਤੂ ਜਿਸ ਗੱਲ ਦੀ ਇੱਛਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚ 
ਕੋਈ ਰੋਕ ਪੈਂਦਾ ਨਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਤੇ ਉਹ ਗੱਲ ਹੋ ਕੇ ਹੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ 
ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਤੇ ਇਛਾ ਨਾਲ ਜੋ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ੁਰਆਾਉ'ਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਆਪੋ ਸਾਜੇ ਆਪੇ ਰੇਗੇ ਆਪੇ ਨਦਰਿ ਕਰੇ । 
[ਤਿਲੌਗ, ਮ: 1, ਪੈਨਾ 722 


< ੩ 
ਪਭੁ ਹੀ ਬੰਦਗੀ ਦੇ ਯੋਗ ਹੈ 
ਵਿ ਸਰੂਪ ਪੇਸ਼ 
ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਗਲ ਵੀ ਸਪਸਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ 
ਪੂਜਾ ਜਾਂ ਬੈਦਗੀ ਦੇ ਯੋਗ ਇਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਕਰਨਾਂ, ਠੀਕ ਨਹੀਂ” 'ਜੋਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਦੂਜਿਆਂ ਅਗੇ ਆਪਣੇ ਮਥੇ ਰਗੜਦੇ 
ਹਨ, ਉਹ ਵਡੀ ਭੁੱਲ ਵਿਚ ਹਨ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗਰਿ ਕਹਿਆ ਅਵਰੁ ਨਹੀਂ` ਦੂਜਾਂ ॥ 


ਕਿਸੁ ਕਰਉ ਦੇਖਿ ਕਰਉ ਅਨ ਪੂਜਾ 
[ਗਉੜੀ ਮ: 1: ਪੰਨਾ 224 


ਅਰਥਾਤ--ਮੋਰੇ ਗੁਰੂ ਨੇ ਮੈਨੂੰ ਇਹ ਉਪਦੇਸ਼ ਕੀਤਾਂ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਛੁੱਟ 
ਕੋਈ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਪੂਜਾ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀਂ' ਹੈ; ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ ਹੌਰ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਠੀਕ ਨਹੀਂ' ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਹੁਕਮ ਹੈ ਕਿ-- 
” ੨॥ ੧ 
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ਰ ਅਰਥਾਂਤ--ਤ੍ਰਹਾਂਡਾ ਸਭ ਦਾ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ 
ਹੀ ਹੈ, ਜੋ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ ਹੈ । ਸੋ ਉਸੇ ਦੀ ਹੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਰਹੋ । 
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ਊਹੋ ਹੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ ਦਾ ਨਿਗਰਾਨ ਹੈ । ਉੱਗ ਦੀ ਪੂਜਾ ਵਿਚ ਤਿਜੇ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀ 
ਨੂੰ ਭਾਈਵਾਲ ਨਾ ਬਣਾਓ ਉਹ ਇੱਕੋ ਇਕ ਹੀ ਹੈ । 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰੇਰਨਾ 
ਦਿੰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਚੇ ਬਾਝਹੁ ਕੋ ਅਵਰੁ ਨ ਦੂਆਂ । 
ਦੂਜੇ ਲਾਗਿ ਜਗੁ ਖਪਿ ਖਪਿ ਮੂਆ । 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਹੋਵੈ _ਸੋ_ ਏਕੋਂ ਜਾਣੈ 
ਏਕੋ ਸੇਵਿ ਸੁਖੁ _ਪਾਵਣਿਆ ॥ 
[ਸਿਝ, ਮ: ਤੈ, ਪੰਨਾ 113 
ਅਰਥਾਤ :--ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਕਰਣਕਾਰਣ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । 
ਉਸ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੋ ਜੌ ਲੌਕ ਦੂਜਿਆਂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਓਹ ਖਪ ਖਪ ਕੇ 
ਮਰਦੇ ਹਨ । ਉਹ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਸਫ਼ਲ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ । ਰੇ ਮੇਰੇ ਮਨ 
ਉਸੇ ਇੱਕੋ ਇਕ_ਦੀ ਪੂਜਾ ਵਿਚ ਲੱਗਿਆਂ ਹੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸਦੀਵੀ ਸੁੱਖ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
2526; 26 26121-4%% [ਸਿ 
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ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਲੋਕੋ ! ਤੁਸੀਂ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਂਰ ਦੀ ਹੀ 
ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਰਹੋ । ਉਸੋ ਨੇ ਹੀ ਤੁਹਾਨੂੰ ਤੇ ਤੁਹਾਬੋ' ਪਹਿਲੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਰਰਿਆ ਹੈ । 
ਸੋ ਉਸ ਦੀ ਪੂਜਾ ਵਿਚ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵੀ ਭਾਈਵਾਲ ਨਾਂ ਬਣਾਓਂ । ਜੇ ਤੁਹਾਨੂੰ ਕੁਝ ਵੀ 
ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ । ਰਜ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਰਣਕਾਰਣ ਏਕੁ ਓਹੀ ਜਿਨਿ ਕੀਆ ਆਕਾਰੁ 
ਤਿਸਹਿ _ਧਿਆਵਰੁ ਮਨ _ਮੋਰੇ ਸਰਬ ਕੌ ਆਧਾਰੁ । 
[ਸਿਗੋਰਾਗ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 54 


ਅਰਥਾਤ :--ਕਰਣਕਾਰਨ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੇ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾਂ 
ਰ੍ ਰਚਾਈ ਹੈ । ਉਸੇ ਦੀ ਹੀ ਸਦਾ ਪੂਜਾ ਕਰਦੇ ਰਹੋ ! ਕਿਉਕਿ ਊਹੋ ਹੀ ਸਭ ਦਾਂ 
ਰ੍ ਆਸਰਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਬਾਰੇ ਇਹ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਵੀ 
ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਾਣੀ ਮਾਤਰ ਨੂੰ ਉਠਦੇ-ਬੈਠਦੇ ਤੇ ਸੌੱਦੇ ਜਾਗਦੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਕਰਦੇ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਾਰੇ ਏਕੁ ਬਿਨਾ ਚਿਤੁ ਲਾਈਐ । 
ਉਠਤ ਬੈਠਤ ਸੋਵਤ ਜ:ਗ਼ਤ ਸਦਾ ਸਦਾ ਹਰਿ ਧਿਆਈਐ । 
[ਆਸਾ, ਮੋ: 5, ਪੰਨਾਂ 379 


ਅਰਥਾਤ :-- 
ਉਠਤ ਬੈਠਤ ਸੋਵਤ ਧਿਆਈਐ । 
ਮਾਰਗਿ ਚਲਤ ਹਰੇ ਹਰਿ ਗਾਈਐ । 
[ਆਸਾ, ਮ: 8, ਪੰਨਾਂ 386 
ਅਰਥਾਂਤ ਉਠਦਿਆਂ ਬੈਠਦਿਆਂ ਤੇ ਤੁਰਦਿਆਂ-ਫਿਰਦਿਆਂ ਸਾਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਭਜਨ-ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਰਿਹਾ ਕਰੋਂ ! ਸਗੋਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾਂ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੈਸਾਰੀ_ਧੈਥੇ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਆਪਣਾਂ ਮਨ ਸਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਲ ਜੋੜੀ 
ਰੱਖੋ; ਜਿਹਾ ਕਿ :-- 
ਨਾਮਾ ਕਹੈ ਤਿਲੋਚਣਾ ਮੁਖ ਤੇ ਰਾਮ ਸੈਮਾਲਿ । 
ਰ ਹਾਥ ਪਾਉ ਕਰਿ ਕਾਮੂ ਸਭ ਚੀਤਿ ਨਿਰੈਜਨ ਨਾਲਿ ।! 
ਰ [ਸਲੋਕ, ਨਾਮਦੇਵ, ਪੰਨਾ 1979 
ਰ ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਕੁਰਾਨ ਸਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਸੂਝਵਾਨਾਂ ਦਾ ਇਹ ਕਰਤਵ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ 


ਰੋਰੋ2 


ਓਹ ਉਠਦੇ-ਬੈਠਦੇ ਤੇ ਸੋਦੇ-ਜਾਗਦੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਤੇ ਪਾਲਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮੱਥਾਂ ਟੇਕਣ ਤੋਸ ਜਦਾਂ ਕਰਨ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾਂ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸਦ ਬਲਿਹਾਰੀ ਤਿਨਾ ਜਿ ਸੁਨਤੇ ਹਰਿ ਕਥਾ । 
ਪੂਰੇ ਓ ਪਰਧਾਨ ਨਿਵਾਵਹਿ ਪ੍ਰਭ _ਮੇਥਾ। 
ਵਿਰ ਜੈਤਸਰੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 709 
ਮੈਂ ਓਹਨਾਂ ਲੋਕਾਂ ਤੋਂ ਸੌ ਸੌ ਵਾਰ ਜਾਂ ਸਦਾ ਹੀ ਬਲਿਹਾਰ ਜਾਂਦਾ ਹਾਂ, 
ਜੋ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕਥਾ ਸੁਣਦੇ ਹਨ । ਉਹੋ ਹੀ ਲੋਕ ਪਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹਦੇ ਹਨ ਤੇ ਪਰਧਾਨ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਜੋ ਆਪਣਾ ਮੱਥਾ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਅੱਗੇ ਝੁਕਾਉੱਦੇ ਹਨ ਤੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ 
ਅੱਗੇ ਸਜਦੇ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ 1 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਈ” _ਸਿਰਕ _ਦਾ ਖੰਡਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਪੂਜਾ ਦੇ 
ਯੋਗ ਹੈ; ਜੋ ਜਨਮ-ਮਰਨ ਤੋ ਰਹਿਤ ਤੇ ਸਭ ਥਾਂ ਵਿਆਪਕ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ 
ਹੈ ਕਿ “- 
ਪ੍ਰੀਤਿ ਲਗੀ ਤਿਸੁ ਸਚ ਸਿਉ ਮਰੈ ਨ ਆਵੈ ਜਾਇ । 
ਨਾ ਵੇਛੋੜਿਆ ਵਿਛੁੜੈ ਸਭ ਮਹਿ ਰਹਿਆ ਸਮਾਇ ॥ 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ:, ਪੰਨਾਂ 46 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਸਦਾ ਸਦਾ ਸੌ ਸੇਵੀਐ ਜੌਂ ਸਭ ਮਹਿ ਰਹੈ ਸਮਾਇ । 
ਅਵਰੁ ਦੂਜਾ ਕਿਉ ਸੇਵੀਐ ਜੈਮੈ ਤੇ ਮਰਿ ਜਾਇ ॥ 
[ਵਾਰ ਜੈਤਸਰੀ, ਸ: ਮ: 3, ਪੰਨਾ 509 
ਅਰਥਾਤ--ਸਦਾਂ ਹੀ ਸਭ ਥਾਂ ਵਿਆਪਕ ਸਾਜਨਹਾਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਪੂਜਾ ਤੇ 
ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਚਹੋ । ਕੋਈ ਅਜੇਹੀ ਵਿਅਕਤੀ, ਜੌ ਇਸ ਜਗ ਤੇ ਜਨਮ-ਧਾਰਨ 
ਕਰਦੀ ਤੇ ਮਰ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਪੂਜਾ ਦੇ ਯੋਗ ਨਹੀ” ਹੋ ਸਕਦੀ । 


ਹੋਰੈਰੋ 


ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਬਿਨ ਕਰਤਾਰ ਨਾ ਕਿਰਤਮ ਮਾਨੋ । 
ਆਦਿ _ਅਜੋਨਿ ਅਜੈ ਅਬਿਨਾਸੀ । 
ਤਿਹ __ਪਗਸੇਸਰ ਜਾਨੋਂ ॥ 
[ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 640 
ਅਰਥਾਤ :--ਕਿਸੇ ਵੀ ਕਿਰਤਮ ਤੇ ਰਚੀ ਗਈ ਚੀਜ਼ _ਦੀ ਪੂਜਾ _ਯੌਗ 
ਨਹੀਂ ਹੈ । ਪੂਜਾ ਲਈ ਯੋਗ ਆਦਿ, ਅਜੋਨੀ, ਅਜੈ ਤੇ ਅਬਿਨਾਸੀ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ` ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਕਦੇ ਨਾ ਕੀਤਾ ਕਰੋਂ । 
ਉਸ ਤੋਂ ਛੁੱਟ ਕੋਈ ਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਪੂਜਾ ਦੇ ਯੋਂਗ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਨਾਸਵਾਨ 
ਹੈ । ਉਸੇ ਦਾ ਹੀ ਹੁਕਮ ਸਭ ਥਾਂ ਪਰਧਾਨ ਹੈ । ਅਸੀਂ ਸਾਰੇ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਹਜ਼ਰ੍ਹੀ 
ਪਰਤਾਏ ਜਾਵਾਂਗੇ । 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਹਰਿ ਇਕੋਂ ਦਾੜਾ ਸੇਵੀਐ ਹਰਿ ਇਕੁ ਧਿਆਈਐ । 
ਹਰਿ ਇਕੋਂ ਦਾਤਾ ਮੰਗੀਐ ਮਨ ਚਿੰਦਿਆ ਫਲ ਪਾਈਐ । 
ਜੇ ਦੂਜੇ _ਪਾਸਹੁ ਮੰਗੀਐ _ਤਾਂ ਲਾਜ ਮਕਾਈਐ । 
[ਵਾਰ ਵਡ ਹੈਸ ਮ: 4, ਪੰਨਾਂ 480 
ਅਰਥਾਤ--ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਹੀ ਸਦਾ ਉਪਾਸਨਾਂ ਕਰਦੇ ਰਹੋ ਤੇ ਉਸੇ 
ਤੋਂ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਮੰਗਦੇ ਰਹੋ । ਉਸ ਤੋ ਛੁੱਟ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਤੋਂ ਮੰਗਿਆਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ 
ਹੀਣਤਾ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 


ਨਿਸਾਜ਼ 


ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਅਨ੍ਸਾਰ ਨਮਾਜ਼ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਬੇਦਗੀ 
ਹੈ । ਹਰੇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਤੀਵੀ” ਤੋ ਮਰਦ ਲਈ ਇਕ ਦਿਨ ਵਿਚ ਪੰਜ ਵਾਰ ਨਿਮਾਜ਼ 
ਪੜ੍ਹਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ -- 
ਹੀ ਨ 1 0 
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ਅਰਥਾਤ--ਨਿਮਾਜ਼ (ਜਮਾਤ ਨਾਲ) ਸਦਾ ਪੜ੍ਹਦੇ ਰਿਹਾ ਕਰੋ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ 
ਤੁਸੀਂ ਮੁਸ਼ਰਿਕ ਬਣ ਜਾਉਗੇ 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ ਇਸਲਾਮੀ ਨਿਮਾਜ਼ 
ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਬਲਾਤ--ਨਿਮਾਂਜ਼ ਇਸਲਾਮ ਦਾ ਦੂਜਾ ਉਸੂਲ ਹੈ । ਸੁਨਤ 
ਅਤੇ ਹਦੀਸਾਂ ਦੇ ਲੋਖ ਅਨੁਸਾਰ ਮੁਸਲਮਾਨ ਨੂੰ ਪੰਜ ਨਮਾਜ਼ਾਂ ਦਾ 
ਪੜ੍ਹਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ।” 


[ਮਿਹਾਨ ਕੋਸ, ਪੰਨਾਂ 2044 
ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਏਹਨਾਂ ਪੰਜਾਂ ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ” ਦੇ ਇਹ ਸਮੇ” ਵਰਣਨ 
ਕੀਤੇ ਰਨ ਕਿ “- 
1. “ਫਜਰ ਦੀ--ਸੂਰਜ ਨਿਕਲਣ ਤੋ ਪਹਿਲਾਂ । 
ਜ਼ੁਹਰ ਦੀ--ਦਿਨ ਢਲੇ ਤੱ” ਪਿੱਛੋਂ । 
ਅਸਹ ਦੀ--ਸੂਰਜ ਡੁੱਝਣ ਤੋ” ਪਹਿਲਾਂ । 


9, 
ਹੇ, 


ਹੋਪੋਨ 


2. ਮਗਰਬ ਦੀ--ਸ਼ੂਰਜ ਡੁੱਬਣ ਤੱ" ਮਗਰੋ” । 
ਹੈ: ਇਸ਼ਾਂ ਦੀ--ਸੋਣ ਵੇਲੇ ।” 

[ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੰਨਾ 959 
ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਨਿਮਾਜ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਖਣੁ ਸੁਨਣਾ ਪਾਓਣ ਦੀ ਬਾਣੀ ਇਹੁ ਮਨਹ ਰਤਾ ਮਾਇਆ । 
ਖਸਮ ਕੀ ਨਦਰਿ ਦਿਲਹਿ ਪਜਿੰਦੇ ਜਿਨੀ ਕਰਿ ਏਕੁ ਧਿਆਇਆ । 

“ਤੀਹ” ਕਰਿ ਰਖੋ “ਪੰਜ” ਕਰਿ ਸਾਥੀ ਨਾਉ ਸੈਤਾਨੁ ਮਤਿ ਕਟਿ ਜਾਈ । 
ਨਾਨਕੁ ਆਖੈ ਰਾਹ ਪੈਂ ਚਲਣਾ ਮਾਲ ਧਨ _ਕਿਤਕੂ ਸੈਜਿਆਹੀ । 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ॥: 1, ਪੰਨਾ 24 
ਇਸ ਸਬਦ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ “ਤੀਹ” ਤੇ “ਪੰਜ ਦੇ ਅਰਥ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਰੱਜੇ ਤੇ ਪੰਜ ਨਿਮਾਰਾਂ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤੇ ਹਨ । (ਵੇਖੋਂ ਮਹਾਨ ਕੋਸ, ਪੰਨਾ 
69, ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਕ ਸਾਹਿਬ ਸਟੀਕ, ਟੀਕਾਕਾਰ ਪੰਡਿਤ ਨਾਰਇਣ ਸਿੰਘ, ਪੰਨਾ 
71, ਜਿਲਦ 17 ਟੀਕਾਕਰੇ ਗਿਆਨੀ ਵਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਪੰਨਾ 146 27, ਸਿਰੀਰਾਗ 
ਸਟੀਤ, ਟੀਕਾਕਾਰ ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ ਨਰੋਤਮ, ਪੰਨਾ 94 ਆਦਿ । ਪੁੰਡਤ ਤਾਰਾ 
ਸਿੰਘ “ਨਰੌਤਮ ਵਾਲਾ” ਪੰਨਾ 94; ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ ਪੁੰਨਾ 25, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 


(ਦਵਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 2% ਆਦਿ) 


ਸੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਉਮਦੂ ਟੀਕੇ ਵਿਚ_ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ “ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸਬਦ ਦੇ ਏਹ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਕਿ--- 
““ਊਹੋ ਹੀ ਲੋਕ ਉੱਚੇ ਸਾਹਿਬ ਦੀਆਂ ਨਜ਼ਰਾਂ ਵਿਚ ਪਰਵਾਣ ਰਨ ਤੇ 
ਉਹੋ ਹੀ ਉਸ ਨੂੰ ਮਕਬੂਲ ਹਨ, ਜੋ ਇੱਕੋਂ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਤੀਹ ਰੋਜ਼ੇ ਰਖਦੇ ਹਨ । ਪੰਜ _ਨਿਮਾਜਾਂ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਨੀਅਤ 
ਨਾਲ ਕਿ ਸੋਤਾਨੀ ਭਰਮਾਂ ਤੇ" ਪ੍ਰਭੂ ਉਹਨਾ ਨੂੰ ਬਚਾਈ ਰੱਖੋ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਨ ਲਓ. ੫8 90 
1. ਪ੍ਰੰਵੇਪ ਜਸਖ ਇਤਿਹਾਸਕਾਰ ਗਿਆਨੀ ਗਿਆਨ ਸਿੰਘ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਅੰਗਰੇਜਾਂ ਦੇ ਆਉਣ ਤੋ ਪਹਿਲ, ਸਿੱਖ ਰਾਜ ਸਮਂ--ਅਨੇਕਾਂ ਹਿੰਦੂ ਵੀ ਰੋਜ਼ 
ਰੱਖਦੇ ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ _ਪੜ੍ਹਿਆ ਕਰਦੇ ਸਨ । (ਵੇਖੋ ਧੰਥ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੰਨਾ 33 ਤੇ 488) 


ਰੋਰੋਉ 


ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਰਾਹ ਚਲਦੇ ਮੁਸਾਫ਼ਰ ਹਾਂ । ਅਸੀਂ” 
ਇਕ ਕੋਮ ਲਈ ਇੱਥੋਂ ਠਹਿਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਸਾਨੂੰ ਕਦੋਂ“ ਵਹਿਲ ਹੈ ਕਿ ਅਸੀਂ 
ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਜਾਂ ਧਨ-ਪਦਾਰਥਾਂ ਦਾ ਲੇਖਾਂ ਸਮਝ ਸਕੀਏ ।” 
[ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਸਟੀਕ, ਪੈਨਾ 42 
ਰਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਇਕ ਹਦੀਸ ਵਿਚ 
ਨਿਮਾਜ਼ ਨੂੰ ਮੋਮਨ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦਾਂ ਮਿਅਰਾਜ (ਪ੍ਰਭੂ ਤਕ ਪੁੱਜਣ ਵਾਲੀ ਪੌੜੀ) 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ- 
੧ਊ ੬੧੭੦ ਦੂੰ ੧(= 
<23੦! ਕੈ!੭=੦੬ ੩.੭<੩੧੧ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸੱਚੇ ਕਾਜ਼ੀ 
ਦੇ ਇਹ ਲੱਡਣ ਵਰਣਨ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ -- 
ਸੋਈ ਕਾਜ਼ੀ ਜਿਨਿ ਆਪੁ ਤਜਿਆ ਇਕੁ ਨਾਮੁ ਕੀਆ ਆਧਾਰੋਂ । 
ਹੈ ਭੀ ਹੋਸੀ ਜਾਇ ਨਾਂ ਜਾਂਸੀ ਸਕਾ ਸਿਕਜਣਹਾਰੇ । 
ਪੰਜ ਵਖਤ ਨਿਵਾਜ਼ ਗੁਜਾਰਹਿ ਪੜਹਿ ਕਤੇਬ ਕ੍ਰਾਣਾਂ । 
ਨਾਨਕ ਆਖੋ ਗੌਰ ਸਦੋਈ ਰਹਿਓ ਪੀਣਾ ਖਾਣਾ ॥ 
[ਸਿਰੋਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 2“ 
ਅਰਥਾਤ--ਸੱਚਾਂ ਕਾਜ਼ੀ ਉਹੋ ਹੀ ਹੈ, ਜੋ ਆਪਣਾ ਆਪ ਤਜ ਨੇ ਇੱਕੋ ਇਕ 
ਪਰਭੂ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣਾਂ ਆਧਾਰ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਹੁਣ ਵੀ ਹੈ, ਅੱਗੇੰ ਵੀ 
ਉਰ ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ, ਉਹ ਸਦਾ ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਹੈ । ਉਹ ਕਾਜ਼ੀ ਪੰਜ ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ 
ਪੜ੍ਹਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕੁਰਾਨ ਸਰੀਫ਼ ਦਾ ਪਾਠ ਵੀ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ 
ਲਠੁਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ਰਮਾਉੱਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਦਾ ਕਬਰ ਨੂੰ ਚੇਤੇ ਰਥੌ, ਤੁਹਾਡਾ 
ਇਹ ਖਾਣਾ ਪੀਣਾ ਇਥੇ ਹੀ ਧਰਿਆਂ ਧਰਾਇਆਂ ਰਹਿ ਜਾਏਗਾਂ । 
ਕਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਸੱਚੇ ਕਾਜ਼ੀ ਤੇ ਵਿਦਵਾਨ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਨ ਲੀ, 5 
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ਹੋਰ? 


ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਬੈਦਿਆਂ ਵਿਚੋ" ਕੇਵਲ ਗਿਆਨੀ ਜਨ _ਹੀ_ਉਸ 
ਡਰਦੇ ਹਨ । ਪ੍ਰਭੂ ਵੱਡਾ ਬਲਵਾਨ ਤੇ ਬਖਸ਼ਣਹਾਰ ਹੈ । ਓਹ (ਕਾਜ਼ੀ) ਲੋਕ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਪੁਸਤਕ (ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼) ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ ਤੇ ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ ਅਦਾ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 
ਹਨ, ਅਤੇ ਅਸੀਂ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਜੋ ਕੁਝ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਵਿਚੋਂ” ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ `ਲੋਧ੍ ਵਰ 
ਖਰਚ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਲੇਖੇ ਖ਼ਰਜ ਕਰਨ ਬਾਰੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ 
ਵਿਚਾਰ ਹੈ ਕਿ-- 
ਘਾਲਿ ਖਾਇ ਕਿਛੁ _ਹਥਹੁ ਦੇਇ । 
ਨਾਨਕ _ਰਾਹੁ _ਪਛਾਣਹਿ ਸੇਇ ॥ 


ਡੇ 
ਜੋ 


[ਵਾਰ ਸਾਰੰਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1946 
ਅਰਬਾਤ--ਜੋ ਲੌਕ ਆਪਣੀ ਘਾਲ ਕਮਾਈ ਵਿਚੋਂ” ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਲੇਖੇ ਖ਼ਰਜ਼ 
ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ; ਊਹੋ ਹੀ ਉਸਦੇ ਮਾਰਗ ਦੀ ਪਛਾਣ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ ਨਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਵ'ਲੇ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਲਾਮ ਲਾਨਤ ਬਰਸੇ_ ਤਿਨ੍ਹਾਂ ਜੌ ਤਰਕ ਨਿਮਾਜ਼ ਕਰੋਨਿ । 
ਕੁਛ ਥੋੜਾ ਬਹੁਤਾ ਖਟਿਆ ਆਪਣਾ _ਆਪ_ਵੈਵੇਨਿ । 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਪੰਨਾ 247 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਬੇਨਿਮਾਜੀਆਂ ਬਾਰੋਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ- 
ਫ਼ਰੀਦਾ ਬੇਨਿਵਾਜਾ ਕੁਤਿਆ ਏਹਿ ਨ_ਭਲੀ ਰੀਤਿ । 
ਕਬਹੀ ਚਲਿ ਨੰ ਆਇਆ ਪੈਜੇ ਵਖਤ ਮਸੀਤਿ । 
ਉਠ ਫ਼ਰੀਦਾ ਉਜੂ ਸਾਜਿ ਸੁਬਹ ਨਿਵਾਜ ਗੁਜਾਰਿ । 
ਜੋ ਸਿਰੁ ਸਾਈ ਨ ਨਿਵੈ ਸੋ ਸਿਰਿ ਕਪਿ ਉਤਾਰਿ । 
[ਸ਼ਲੋਕ ਫ਼ਹੀਦ, ਪੰਨਾ 1382 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਸ਼ਲੋਕਾਂ ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 


ਧੋਰੋਲੈ 


“ਉਕਤ ਸਲੋਕਾਂ ਵਿਚ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਇਸਲਾਮੀ ਨਮਾਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਿੰਦੇ ਹਨ । ਬੇਨਿਮਾਜਂ ਨੂੰ ਕੁੱਤੇ ਦੇ ਬਰਾਬਰ ਦਸਦੇ ਹਨ ਅਤੇ 
ਪੰਜ ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਦਸਦੇ ਹਨ । ਨਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲੇ ਦਾ ਸਿਰ 
ਮਸਜਿਦ ਦੇ ਕੇਨੇ ਹੇਠ ਜਲਾਊਣ ਦਾ ਦੇਡ ਦਸਿਆ ਹੈ ।” 

[ਸਤਿਗੁਰ ਬਿਨਾਂ ਹੌਰ ਕਚੀ ਹੈ ਬਾਣੀ, ਪੰਨਾ 115 
ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੇਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਨਿਮਾਜ਼ ਦੇ ਤਿਆਗੀ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 


20110 10 6 << 
ਅਰਥਾਂਤ--ਜਿਸ ਨੇ ਜਾਣ ਬੁਝ ਕੇ ਨਿਮਾਜਾਂ ਦਾ ਪੜ੍ਹਨਾ ਤਿਆਗ ਦਿਤਾ 
ਹੈ, ਉਹ ਕੁਫਰ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਹੈ । 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਿਖਾਵੇ ਦੀ ਨਿਮਾਜ਼ ਨੂੰ ਨਾ ਪੁਸੈਦ ਕੀੜਾਂ 
ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਿਆ ਉਜੂ ਪਾਕੁ ਕੀਆਂ ਮੁਹੁ ਧੋਇਆਂ । 
ਕਿਆ _ਮਸੀਤਿ _ਸਿਰੂ ਲਾਇਆ 1 
ਜਉ ਦਿਲ ਮਹਿ ਕਪਟੂ ਨਿਵਾਜ ਗੁਜਾਰਰੂ 
ਕਿਆ _ਹਜ_ਕਾਂਬੈ ਜਾਇਆ ॥ 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 1350 
ਅਰਥਾਤ -- ਵਿਖਾਵੇ ਦਾ ਉਜੂ ਕਰਨਾ, ਮਸੀਤੇ ਜਾਣਾ, ਲੰਮੀਆਂ _ਲੋਮੀਆਂ 
ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ ਪੜ੍ਹਨੀਆਂ ਤੇ ਹੱਜ ਕਰਨਾ ਬੇਅਰਥ ਹਨ । ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਕੋਈ 
ਲਾਭ ਨਹੀਂ' ਪੁਜਦਾ; ਸਗੋ” ਹਾਣ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਹੈਧੋਉ 


ਅਰਥਾਤ--ਓਹ ਨਿਮਾਜ਼ੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣਗੇ, ਜੇਂ ਲੋਕ-ਵਿਖਾਵੇ ਲਈ 
ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਨ । 
ਸੱਚੀ ਨਿਮਾਜ਼ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ ਹਰੇਕ ਕਿਸਮ ਦੀ ਬੂਰਾਈ ਤੋਂ” ਰੋਕਦੀ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਮਾ ॥ 
0੨੬-੬੧੬., ੭ $੪<੬। <੭ 
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ਅਰਥਾਤ--ਨਿਮਾਜ ਨੂੰ (ਜਮਾਤ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ) ਪੜ੍ਹਦੇ ਰਿਹਾ ਕਰੋ । ਬੇਸ਼ਕ 
ਨਿਖਾਜ਼ ਸਾਰੇ ਕੁਕਰਮਾਂ_ਤੋਂ'` ਰੋਕਣ ਤੇ ਸਮਰਥ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ ਹੀ ਸਭ ਤੋ” ਵੱਡਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸੌਢੀ ਲ੍ਰਿਜ-ਬੱਲਭ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ 
ਬਾਰੇ ਗੁਰਮਤਿ ਦੀ ਸਿਖਿਆ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਇਹ ਸਮਝ ਲੈਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿ ਬੈਦਨਾ ਦੌ ਵੇਰੀ ਸਿਰ ਨੂੰ ਮੁੜ ਮੁੜ 
ਧਰਤੀ ਤੇ ਰਖਣੇ ਨੂੰ ਆਖਦੇ ਹਨ । ਸੋ ਇਹ ਬੈਦਨਾ ਸਿਵਾਇ ਇਕ 
ਨਿਰੈਕਾਰ ਜੀ ਦੇ ਦੂਜੇ ਕਿਸੇ ਅੱਗੋ ਕਰਨੀ ਅਯੋਗ ਹੈ ਅਤੇ ਸਤਿ ਸ੍ਰੀ 
ਨਿਰੈਕਾਰ ਜੀ ਨੂੰ ਬੈਦਨਾ ਸਦਾ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਨੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ ।” 
[ਪ੍ਰਤਖਯ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ ਅ 
ਸੋਢੀ ਜੀ ਨੇ ਬੋਦਨਾ ਦਾ ਜੋ ਢੋਗ ਦਸਿਆ ਹੈ । ਏਹੋ ਹੀ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ 
ਵਿਚ ਪਰਵਾਨ ਹੈ । ਸਾਰੇ ਜਗ ਦੇ ਮੁਸਲਮਾਨ ਭਾਵੇ' ਓਹ ਕਿਸੇ ਹੀ ਫਿਰਕੇ ਜਾਂ 
ਸੈਪਰਦਾਇ ਨਾਲ ਸੈਝੈਧਤ ਹਨ, ਨਿਮਾਜ਼ ਪੜ੍ਹਨ ਸਮੇ ਹਰੇਕ ਰਕਾੜ ਵਿਚ ਦੌ-ਦੋ 
ਸਜਦੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਕਰਦੇ ਹਨ । 
ਇਸਦੋਂ ਨਾਲ ਹੀ ਸੋਢੀ ਜੀ ਨੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਉਪਾਸਨਾ ਦਾ ਢੌਗ ਵਰਣਨ 
ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਤਸਵੀਰਾਂ ਵੀ ਦਿਤੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਇਸਲਾਮੀ ਢੈਗ 
ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ ਕਿਆਮ, ਰਕ੍ਹਅ, ਸਜਦਾ ਆਦਿ ਵੀ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ । 
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ਵਧ ਪ੍ਰਤਖਯ ਦਰਸਨ ਦੇ ਪੰਨਾ 34 ਅੱਗੇ ਦਿੱਤਾ ਚਿਤਰ ਨੰ: 3 ਤੋਂ ਤ 
ਤਕ; ਪੰਨਾ 6% ਅੱਗੇ ਦਿੱਤਾ ਚਿਤਰ ਨੰ: 2; ਪੰਨਾ 145 ਅੱਗੇ ਦਿਤਾ ਚਿਤਰ 
ਨ: 7; ਪੈਨਾ 172 ਅੱਗੇ ਦਿੱਤਾ ਚਿਤਰ ਨੰ: 8, ਅਤੇ ਪੰਨਾ 910 ਤੇ 2$0 
ਅੱਗੇ ਦਿੱਤੇ ਚਿਤਰ ਨੰ: 9, 10 ਤੇ 12 ਆਦਿ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਦਿਨਸੁ ਰੈਣਿ ਜਿ ਤੁੰਧ ਅਰਾਧੇ 
ਸੋ ਕਿਉ ਦੌਜਕਿ ਜਾਇ ॥ 
[ਤਿਲੰਗ, ਮ; 5, ਪੰਨਾਂ 722 
ਅਰਥਾਤ--ਜੋ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਿਨ-ਰਾਤ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ ਹਨ, 
ਓਹ ਦੌਜ਼ਕ ਵਿਚ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਚ ਜਾਣਗੇ; ਕਿਉ'ਕਿ ਓਹਨਾਂ ਤੋਂ ਕੋਈ ਭੈੜਾ ਕਰਮ 
ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕੇਗਾ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਡਣਨਲਦੀ=ਨ ੭ ੧੭₹ਟ ਦੀ ਮਤਾ 
੦੦੭੬੬4੬੧੭੭ &92-੨੦੬%੧੦੨=” 
ਅਰਥਾਤ--ਸਵੇਰ-ਸ਼ਾਮ ਆਪਣੇ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦੇ 
ਰਿਹਾਂ ਕਰੋਂ । 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਿਮਰਉ ਅਪੁਨਾ ਸਾਂਈ । 
ਦਿਨਸੁ _ਰੈਨਿ ਸਦ ਧਿਆਂਈ । 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 6, ਪੰਨਾ 681 
ਅਰਥਾਤ--ਮੈ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਦਿਨ ਰਾਤ ਸਿਮਰਨ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹਾਂ 
ਤੇ ਸਦਾ ਉਸੇ ਨੂੰ ਹੀ ਧਿਆਉੱਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹਾਂ । 


ਦਰੂਦ ਸ਼ਰੀਫ਼ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਦਰੂਦ 
ਸ਼ਰੀਫ਼ਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ ਵੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਤੇ _ਵਡੀਆਂ 
ਬਰਕਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣਾ ਦਸਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਾਦ _ਸਲਾਹਤ _ ਮੁਹੈਮਦੀ 
ਮੂਖ _ਹੀ _ਆਖਹੁ ਨਿਤ । 
ਖਾਸਾਂ _ਬੈਦਾ _ਸਜਿਆ 
ਸਿਰ ਮਿਤ੍ਰਾ ਹੂ ਮਿਤ । 
[ਵਲਾਇਤ ਵਾਲੀ ਜਨਮ ਸਾਖੀ, ਪੰਨਾ 134 
ਅਰਥਾਤ--ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੇਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹ'ਰਾਜ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ ਸਲਾਹ ਸਦਾ ਹੀ 


(1) ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ ਦ਼ੂਦ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੇ ਏਹ ਅਰਥ ਕੀਤੇ 
ਹਨ ਕਿ 
“'ਦੁਆ-ਬੇਨਤੀ, ਪ੍ਰਾਰਥਨਾ ਸਮੇ ਪੜ੍ਹਿਆ ਸਤੋਤ੍੍‌ ।” 
[ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 1869 
ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ -- 
ਦਰੂਦ=-ਪ੍ਰਾਰਥਨਾਂ । 
[ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੰਨਾਂ 40 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“'ਦਰੂਦ - ਨਿਮਾਜ਼ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਜੌ ਦੁਆ ਕਰਦੇ ਹਨ 1? 
[ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾ 26 


ਹੋ01 


ਹੋਰ 


ਕਰਦੇ ਰਹੋ । ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਖਾਸ ਬੰਦੇ ਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਮਿੱਤਰਾਂ ਦੇ ਸਰਦਾਰ ਸਨ 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਸਲਾਹਤ-ਮੁਹੌਮਦ (ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ) ਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਆਲ ਲਈ 
ਪ੍ਰਭੂ ਤੋਂ ਬਰਕਤ ਮੰਗਣਾ । 
['ਪੰਜ ਦਰਿਆ” ਫੁਰਵਰੀ 1944 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦਾਂ ਇਕ ਪਵਿਤਰ ਸ਼ਬਦ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿਚ ਦਰੂਦ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਸਿੱਟਾ ਪਭੂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਬਰਕਤਾਂ ਮਿਲਣਾ ਦਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਨਣ ਹੈ ਕਿ-- 
ਪੀਰ ਪੈਕਾਮਰ ਸਾਲਕ ਸਾਦਕ ਸੁਹਦੇ ਅਉਰੁ ਸਹੀਦ । 
ਸੇਖ ਮਸਾਇਕ ਕਾਜੀ ਮੁਲਾ ਦਰਿ _ਦਰਵੇਸ _ਰੀਦ । 
ਬਰਕਤਿ ਤਿਨ ਕਉ ਅਗਲੀ ਪੜਦੇ _ਰਹਨਿ ਦਰੂਦ । 
[ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੈਨਾ 53 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਦਰੂਦ'` ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਨਿਮਾਜ਼ ਤੋਂ ਪਿਛੋਂ ਜੋ ਦੁਆ ਕਰਦੇ ਹਨ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗ੍ਰਰੂ ਗਰੇਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 59 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਉਕਤ ਪਵਿੱਤਰ ਬਚਨ 
ਵਿਚ ਏਹੋਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ ਜੌ ਲੌਕ ਦਰੂਦ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਪੜ੍ਹਦੇ ਰਹਿਣਗੇ, ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਵਲੋਂ ਬਹੁਤ ਬਰਕਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣਗੀਆਂ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਦਰੂਦ ਸ਼ਰੀਫ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੰਦਿਆਂ ਇਹ 
ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 


ਹੀ ਇਤ 
ਆਲ ੭੪ ਟ!== 


ਮੱਠ 024-6:7&% 


ਬੋਰ 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀ ਇਸ ਆਇਤ ਵਿਚ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਨੂੰ ਦਰੂਦ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਪੜ੍ਹਨ 
ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿਤੀ ਗਈ ਹੈ । 

ਇਸਲਾਮੀ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਦਰੂਦ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ-- 


&12--2.1&=੭ 2<੬-੩੫੬੬(੧੨੬੪-੪੧. 
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ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸੱਚਾ ਹੈ ਤੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਇਸ਼ਟ ਝੂਠੇ ਹਨ 


ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ 
ਵਿਚ ਸੱਚਾ ਤੇ ਸੱਚ ਦਾ ਸੌਮਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ । ਇਸ ਦੇ ਟਾਕਰੇ ਤੇ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ 
ਬਣਾਉਣੀ ਇਸ਼ਟ ਕੂੜੇ ਦਸੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ:-- 
ਵਿਣੁ ਸਚੇ ਸਭ-ਕੂੜ ਕੂੜ ਕਮਾਈਐ । 
ਵਿਣ੍ਹ ਸਚੇ ਕੂੜਿਆਰ ਬੈਨਿ ਚਲਾਈਐ । 
ਵਿਣੁ ਸਰੇ ਦਰਬਾਰੂ ਕੂੜਿ ਨਾ ਪਾਈਐ । 
ਕੂੜੇ ਲਾਲਚਿ ਲਗਿ ਮਹਲੁ ਖੁਆਈਅ ।” 
[ਵਾਰ ਮਾਝ, ਮ: 1 ਪੰਨਾ 127 
ਇਛ ਹੌਰ ਥਾਂ ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਾਨਕ ਵਖਾਣੈ ਬੇਨਤੀ ਤੁਧੁ ਬਾਝੂ ਕੂੜੇ ਕੂੜ । । 
[ਵਾਰ ਆਸਾ ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 268 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਤਾਂ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸੱਚ ਹੀ ॥ 
ੜਿਹ' ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾਂ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਦਿ ਸਚੁ ਜਗਾਦਿ ਸਚੁ 
ਹੈ ਭੀ ਸਚੁ ਨਾਨਕ ਹੋਸੀ ਭੀ ਸਚੁ । 
ਜਿਪੁਜੀ, ਪੰਨਾ 1 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਡੇਲ ਆਲੂਟਣ ਨ =੭=& ਫੁਟ 


<੦੫੪-4੬੭ (6੭੬੯੧ ੨੫੨੬ 
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ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਸੱਚਾਈ ਦਾ ਸੋਮਾ ਤੇ ਸਦੀਵੀ ਸੱਚਾਈ 
ਹੈ । ਉਸ ਤੋਂ ਛੁਟ ਬਾਕੀ ਸਾਰੇ ਬਣਾਉਟੀ ਇਸ਼ਟ ਝੂਠੇ ਹਨ । ਲੋਕਾਂ _ਨੇ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ 
ਆਪ ਹੀ ਘੜ ਲਿਆ ਹੈ । ਬੇਸ਼ਕ ਪ੍ਰਭੂ ਵੱਡੀਆਂ ਵਡਿਆਈਆਂ ਵਾਲਾ ਤੇ ਬਹੁਤ 
ਵੱਡਾ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਿਰਦੈ ਸਚੁ ਏਹ ਕਰਣੀ ਸਾਰੁ । 
ਹੋਰ ਸਭੁ. ਪਾਖੰਡੁ ਪੂਜ ਖੁਆਰੁ ॥ 
[ਪ੍ਰਭਾਤੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1949 


ਪ੍ਰਭੂ ਸਚ ਨੂੰ ਸਥਾਪਨ ਕਰਦਾ 


ਡੰ 
ਕੂੜ ਨੂੰ ਮਿਟਾਉਂਦਾ ਹੈ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ 
ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ ਪਰਗਟਾਈ ਹੈ ਕਿ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸੱਚ ਨੂੰ ਸਬਾਪਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕੂੜ ਨੂੰ ਮਿਟਾਉ'ਦਾ ਹੈ । ਸੰਸਾਰ ਦਾ ਸਾਰਾ ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਇਤਿਹਾਸ 
ਇਸ ਗੱਲ ਦੀ ਹਾਮੀਂ ਭਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਗ ਵਿਚ ਸਦਾ ਹੀ ਸਦਾਕਤ ਦੀ ਜਿੱਤ 
ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ ਹੈ ਤੇ ਤਾਕਤ ਹਾਰ ਖਾਂਦੀ ਰਹੀ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ 
ਇਸੇ ਹੀ ਗੱਲ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕੂੜ ਨਿਬ੍ਟੋ ਨਾਨਕਾ ਓੜਕਿ ਸਚਿ ਰਹੀ ॥ | 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 983 


ਕੂੜ ਨਿਖੁਟੇ ਨਾਨਕਾ ਸਚੁ ਕਰੇ ਸੁਹੋਈ ॥ 
[ਵਾਰ ਮਲਾਰ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1239 


ਅਰਥਾਤ--ਕੂੜ ਨਿਖੁਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸੱਚ ਦੀ ਹੀ ਜਿੱਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ । 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਜੀ ਦਾਂ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕੂੜ ਨ ਪਹੁਚੋ ਸਚ ਨੌ ਸੌ ਘਾੜਤ ਘੜੀਐ । 
ਵਿਰ 34, ਪੌੜੀ 12 


ਇਸ ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਇਹ ਮਰਯਾਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 


ਬੋ? 
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ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਸਦਾ ਹੀ ਸਚ ਨੂੰ _ਸਥਾਂਪਨ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ ਤੇ ਝੂਠ ਨੂੰ 
ਮਿਟਾਉ'ਦਾਂ ਰਿਹਾ ਹੈ । ਕੂੜ ਵਿਚ ਇਹ ਬਲ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਹ ਸੱਚ ਨੂੰ ਸਦਾ ਲਈ 
ਹਰਾ ਸਕੇ । ਓੜਕ ਸੱਚ ਦੀ ਹੀ ਜਿੱਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਕੁੜ ਹੀ ਹਾਰਦਾ ਹੈ । 
ਪ੍ਰਭੂ ਸਦਾ ਹੀ ਆਪਣੇ ਭਗਤ-ਜਨਾਂ ਦਾ ਸਾਥ ਦੇ ਕੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਪੈਜ ਰਖਦਾ 
ਆਇਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ 


ਹਰਿ_ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਭਗਤਾਂ ਉਪਾਇਆ 
ਪੈਜ ਰਖਦਾ ਆਇਆ ਰਾਮਰਾਜੇ । 
[ਆਸਾ ਮ: %, ਪੰਨਾ 261 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ- 
ਕੂ ॥੨% ੮ ੧ ਨ, ਛ ੭੭ %#6” ਟੂ 
3 9੨੧੪9-49446 
ਰਿ 
8 ੨੫੧੬੭ %-੨੪$੭੮੧॥ 

ਔਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਤ੍ਰ ਮੁਢ ਤੋ" ਹੀ ਆਪਣੇ ਭਗਤਾ-ਜਨਾਂ ਰਸੂਲਾਂ ਤੇ ਉਹਨਾਂ 

ਦੇ ਸ਼ਰਧਾਲੂਆਂ ਦੀ ਪੈਜ ਰਖਦਾ ਅਇਆ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਹੀ ਜਿੱਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦੇ । 

ਰਹੇ ਹਨ । 


1. “ਭਗਤੁ ਸਤਿਗੁਰੁ ਪੁਰਖੁ ਸੋਈ ਜਿਸੁ ਹਰਿ ਪ੍ਰਭ ਭਾਣਾਂ ਭਾਵਏ । 
[ਗਮਕਲੀ ਸਦੂ 923 


ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਜੱਬਾਰੀ ਤੇ ਕੱਹਾਗੈ ਗੁਣ 


ਸਾਰੇ ਜਗ ਦੇ ਅੱਡ ਅੱਡ ਧਰਮਾਂ ਤੇ ਵੱਖ ਵੱਖ ਮਤਾਂ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਇਸ ਗੱਲ 
ਦੀ ਹਾਮੀ ਭਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਂਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਕ੍ਰੜਿਆਹ ਤੇ ਬੁਰਿਆਰ ਲੌਕਾਂ ਨੂੰ ਵੱਡੇ 
ਭਿਆਨਕ ਤੇ ਕਰੜੇ ਦੰਡ ਦਿੰਦਾ ਰਿਹਾ ਜੈ । ਭਾਰਤ ਦੇ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿਚ ਹਰਨਾਕਸ਼, 
ਰਾਵਣ, ਕੈਸ ਤੇ ਦਰਯੋਧਨ ਆਦਿ ਪਾਪੀਆਂ ਤੇ ਦੁਰਾਚਾਰੀਆਂ ਦੇ ਭਿਆਨਕ ਅੰਤ 
ਇਸ ਦੀਆਂ ਸਪਸ਼ਟ ਉਦਾਰਣਾਂ ਹਨ । ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਵੱਡਾਂ ਮਿਹਰਬਾਨ 
ਤੇ ਕਿਰਪਾ ਨਿਧਾਨ ਹੈ । ਉਹ ਆਪਣੇ ਭਗਤ-ਜਨਾਂ ਨਾਲ ਮਾਪਿਆਂ ਨਾਲੋਂ ਵੀ 
ਕਿਤੇ ਵਧ ਮਿਹਰ ਤੇ ਪਿਆਰ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਕਰਦਾ ਰਹੇਗਾ, ਪਰ ਇਸ ਤੌ” 
ਵੀ ਨਾਂਹ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਕਿ ਪਾਪੀਆਂ, ਦੁਰਾਚਾਰੀਆਂ ਤੇ ਸੱਚ ਦੇ ਵੈਰੀਆਂ 
ਲਈ ਉਹ ਵੱਡਾ ਭਿਆਨਕ ਤੇ ਕਹਿਰਵਾਨ ਵੀ ਹੈ । ਜਦ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਕੁਕਰਮ 
ਹਦੋਂ' ਵਧ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਤਾਂ ਉਹ ਆਪਣੀਆਂ ਕਹਿਰੀ ਤਜੱਲੀਆਂ ਪਰਗਟ ਕਰਨ ਤੋਂ” 
ਵੀ ਸ਼ਕੋਚ ਨਹੀ ਕਰਦਾ; ਕਿਉਂ ਜੁ ਉਹ “ਦਿਆਲੂ” ਤੇ ““ਕਿਰਪਾਲੂ” ਹੋਣ ਦੇ 
ਨਲ ਹੀ “ਅਰਸੁ ਸੈਘਾਰ”, “ਮਧੁਸੂਦਨ” ਤੇ ''ਮੁਰਾਰੀ” ਆਦਿ ਵੀ ਹੈ । ਏਹੋ 
ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਨੇ ਜਿਥੇ ਉਸਨੂੰ “ਰਹਿਮਾਨ”, “ਰਹੀਮ” ਤੇ 
“ਕਰੀਮ”, ਅਰਥਾਤ 'ਅਤਿ ਦਿਆਲੂ”, “ਅਤਿ ਕਿਰਪਾਲੂ` ਤੇ ਕਿਰਪਾ- 
ਨਿਧਾਨ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉੱਥੇ ਉਸਨੂੰ “ਜੱਬਾਰ'” ਤੇ “ਕੱਹਾਰ” ਵੀ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਲੇ ੭੬” 


2 78੬2 ੧45 ----- ਛੂ । 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਦੀਆਂ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਆਇਤਾਂ ਦਾ ਭਾਵ ਅਸਲ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ 


ਦਾ “ਅਸੁਰ ਸਿੰਘਾਰ”?, “ਮਧੁਸੂਦਨ” ਤੇ '“ਮੁਰਾਰੀ”' ਹੋਣਾ ਹੀ ਹੈ 1 


ਹੈਫ0 


ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ “ਜੱਥਾਰ” ਤੇ 
“'ਕੱਹਾਰ' ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 
“ਜੱਬਾਰ :--ਕੁਰਾਨ ਅਨੁਸਾਰ ਕਰਤਾਰ ਦਾ 
ਇਕ ਨਾਮ਼-(2) ਪ੍ਰਬਲ, ਜ਼ਬਰਦਸਤ ।” 
[ਮਹਾਨ ਕੌਸ, ਪੰਨਾ 1515 
“ਕੱਹਾਰ :--ਕਰਤਾਰ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ, ਨੀਚਾਂ (ਧਾਮਰਾਂ) 
ਤੇ ਕਹਿਰ ਕਰਨ ਵਾਲ਼ਾ ।” 
(ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੁੰਨਾ 860 
ਪ੍ਰਸਿਧ ਸਿੱਖ ਬਜ਼ੁਰਗ ਭਾਈ ਸੰਤੋਖ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸਿਫਤ ਕੱਹਾਰ ਸੱਤਾਰ ਹੈ । 
(ਗੁਰ ਪ੍ਰਤਾਪ ਸੂਰਜ 
ਅਰਥਾਤ--“ਕੱਹਾਰ” ਤੇ “ਸੱਤਾਰ਼” ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀਆਂ ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਹਨ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣ) ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਦਿਆਲੂ” ਤੇ “ਕਿਰਪਾਲ ਅਰਥਾਤ “ਰਹਿਮਾਨ?” ਤੇ 
“ਰਹੀਮ” ਮੰਨਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਉਸਨੂੰ “ਅਸੁਰ ਸਿੰਘਾਰ” ਤੇ “'ਮਧੁਸੂਦਨ' ਆਦਿ 
ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜੋ ਉਸ ਦੇ “ਜੱਥਾਰੀ” ਤੂੰ “ਕੱਹਾਰੀ” ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ 
ਹੀ ਸੈਬੈਧਤ ਹਨ । ਹੇਠਾਂ ਅਸੀਂ ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਾਂ। 


ਿਰ£ 09ਰ( (08/॥ / ॥0॥080/366/0166.0/ਹ 


ਬਿਕਰਾਲ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ 
ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਬਿਕਰਾਲ'` ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
ਜਣਾ ਬਿਕਟ '“ਬਿਕਰਾਲ” ਸਕੂਪੀ 
ਰੂਪੁ ਨ ਰੇਖਿਆਂ ਕਾਈ ਰੇ । 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1021 
ਸਿਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕ ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ 
ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 
“ੜੇ ਲੋਮੀਆਂ ਜਟਾਂ ਵਾਲਾਂ “ਭਿਆਨਕ” ਵੀ ਹੈ, ਅਤੇ ਸੋਹਣਾ ਵੀ 
ਹੈ, ਅਸਲ ਵਿਚ ਤੇਰਾ ਕੌਈ ਰੂਪ ਰੇਖ ਨਹੀਂ 1” 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 1081 
੩ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੰਨਾਂ 288 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਲਟ ਛੂਟੀ ਵਰਤੈ ਬਿਕਰਾਲ । 
ਕੋਟਿ ਕਲਾ ਖੇਲੈ ਗੋਪਾਲ ॥ 
[ਭੈਰਉ ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾਂ 1165 
ਸੋ ਗੁੱਲ ਕੀ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਬਿਕਰਾਲ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ 
ਹੈ ਅਤੇ ਕੌਸਾਂ ਵਿਚ “ਬਿਕਰਾਲ” ਦਾ ਅਰਥ “ਭਿਆਨਕ” ਤੇ “ਡੁਰਾਉਣਾ” ਹੀ 
ਹਨ । (ਵੇਖੋ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੰਨਾ 659 ਤੇ 730 ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 2988 
ਤੇ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 1021 । 


| 


ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ _ਬਿਕਰਾਲ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਕੈਮ ਵੀ 
ਝਿਕਰਾਲ ਦੱਸੇ ਹਨ ਅਤੇ ਇਸ ਲਈ. ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਕੰਮਾਂ ਫਸਤੇ 
“ਕਰ ਕਰਮ” ਤੇ “ਢੀਠ ਕਰਮ” ਦੇ ਪਦਾ ਦੀ ਵਰਤ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ 
ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨੇਸੋਂ ਨਿਤ ਨਾਰਾਇਣੇ “ਕਰੂਰ ਕਰਸੇ”। 


[ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਪੰਨਾ 3 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੋਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ 
ਪਵਿਤਰ ਵਾਕ ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 
''ਨਿਤ ਰਹਿਣ ਵਾਲੇ ਨਾਰਾਇਣ ਅਤੇ ਕਰੂਰ--ਭਿਆਨਕ--ਕੰਮਾਂ 
ਦੇ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਤੈਨੂੰ ਨਮਸਕਾਰ ਹੈ।” 
[ਨਿਤਨੇਮ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 304 
ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਸਿੱਖ ਵਿ=ਵਾਨਾਂ ਨੇ ਕਰੂਰ ਕਰਮ ਦੇ ਅਰਥ “ਭਿਆਨਕ”? 
ਕਰਮ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤੇ ਹ: : ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
1. "ਦਿਆ ਰਹਿਤ ਕੇਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ।” 


(ਮਿਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 1076 
੨. “ਉਹ ਕਰਮ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਕਸ਼ਟ ਪੁਜੇ।” 


[ਦਸਮ ਗਰੈਥ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 15 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇੰ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਭਿ-- 
ਆਡੀਠ ਧਰਮ 
ਅਤਿ ਢੀਠ ਕਰਮ । 


ਦਿਸਮ ਗੁਰੈਥ ਪੁੰਨਾ 8 
ਅਰਥਾਤ :-- 


“ਤੇਰਾ ਸੁਭਾਵ ਦਿਸਦਾ 
ਡਾਹਢੇ ਤੇ ਅਮਟੇ ਹਨ ।” 


ਨਹੀਂ । ਤੇਰੇ ਕੇਮ ਅਤੀ ਢੀਠ ਭਾਵ ਭਿਆਨਕ, 


[ਨਿਤਨੇਮ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 381 


ਰੋਨੋਟ 


ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਭਿਆਨਕ ਕੈਮਾਂ ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆਂ 


ਗਿਆਨੀ ਸ਼ੇਰ ਸਿੰਘ ਜੀ 


ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ-- 
ਘਜਿਸ ਪਦਾਰਥ ਦਾ ਤੇਜ ਬਹੁਤ ਹੋਵੇ, ਉਹ ਵੀ ਭਿਆਨਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ? 
ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਿਜਲੀ । ਸੌ ਈਸ਼ਵਰ ਦੇ ਕਰਮ ਪੂਰਨ ਤੇਜ ਨਾਲ ਸੈਂਖੋਧ ਰਖਦੇ 
ਹਨ, ਅਰਥਾਂਤ ਉਸ ਵਿੱਚ “ਜਮਾਲ” ਤੇ “ਜਲਾਲ” ਦੋਨੋ” ਹਨ । 
“ਜਮਾਲ” ਸ਼ਾਂਤੀ ਭਰੀ ਸੁੰਦਰਤਾਈ ਨੂੰ ਆਖੀਦਾ' ਹੈ? ਜਿਹਾ ਕਿ ਚੋਦ । 
ਘਜਲਾਲ” ਤੇਜ਼ ਭਰੀ ਸੁੰਦਰਤਾਈ ਨੂੰ ਕਹੀਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਸੂਰਜ।”. 
[ਨਿਤਨੇਮ ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 30 
ਜਰੀ ਗੁਰੂ ਗੌਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਜਮਾਲ ਤੇ 
ਜਲਾਲ ਵਾਂਲਾਂ ਵੀ ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ- 
ਕਰੀਮੁਲ _ਕਮਾਲ ਹੈਂ । 


ਕਿ ਹੁਸਨੁਲ “ਜਮਾਲ” ਹੈ । 
[ਢੁਸਮਰਰੋਥ ਪੰਨਾ ਏ 


ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਕਰੀਮੁਲ ਕਮਾਲ 'ਹੈ । 
ਕਿ ਜੁਰਅਤ '“ਜਮਾਲ” ਹੈ । 
ਦਿਸਮ ਗੁਰੈਥ, ਪੰਨਾ 8 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਿ ਸਾਹਿਬ ਦਿਅਰ ਅਸਤ ਆਜਮ ਅਜੀਮ । 
ਕਿ ਹ੍ਰਸਨੂਲ “ਜਮਾਲ” ਅਸਤੁ ਰਾਜਕ ਰਹੀਮ । 
[ਦਸਮ ਰਰੈਥ, ਪੰਨਾ 1247 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਏਹਨਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਹੀ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰੰਭੂ 
ਦੇ ਹੁਸਨ “ਜਮਾਲ” ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਲਈ ਵਰੜੋ ਵੀ 
ਘਜਮਾਲ” ਪਦ ਦੀ ਹੀ ਕੀਤੀ ਹੈ ਅਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ “ਜਲਾਲੀ” ਸ਼ਾਨ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਨਸੌ ਤੇਜ ਭੇਜੋ । 
[ਦਸ ਗਰੈਥ, ਪੰਨਾ 9 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਤੇਜਾ ਦੇ ਤੇਜ ਭਾਵ “ਲਾਲਾਂ ਦੇ ਜਲਾਲ” ਤੈਨੂੰ 
ਨਮਸਕਾਰ ਹੈ । ਚੇਤੇ ਰਹੇਂ ਕਿ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ “ਜਲਾਲ ਦਾ ਅਰਥ “ਤੇਜ” ਹੀ ਹੈ। 
[ਵੇਖੋ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਪੰਨਾ 1884 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਜਿਥੇ ਪ੍ਰਭੂ 
ਆਪਣੇ ਨੋਕ ਬੋਦਿਆਂ ਲਈ ਕਿਰਪਾਲੂ ਤੇ ਦਿਆਲੂ ਹੈ, ਉਥੇ ਕੂੜਿਆਰਾਂ ਤੇ 
ਬੁਰਿਆਰਾਂ ਲਈ “ਬਿਕਰਾਲ ਸਰੂਪ” ਵੱਡਾ “ਭਿਆਨਕ” ਤੇ “ਡਰਾਉਣਾ” ਵੀ 
ਹੈ। ਇਸੇ ਹੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਕੇ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ' ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਦੈਤ _ਸੈਘਾਰ ਸਤ ਨਿਸਤਾਰੇ ॥ 

[ਗੌੜੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 924 
ਅਰਥਾਤ--ਪ੍ਰਭੂ ਕੂੜਿਆਰ ਤੇ ਬੁਰਿਆਰ ਲੌਕਾਂ ਦਾ ਸੈਘਾਰ ਕਰਦਾ ਹੇ ਤੇ 
ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਨਾਂ ਨਿਜਾਨ ਮਿਟਾ ਦਿੰਦਾ ਹੈ? ਪਰ ਆਪਣੇ ਸਚਿਆਰ ਤੇ ਭਲੋਂ ਪੁਰਖਾਂ 
ਦਾ ਨਿਸਤਾਰਾ ਕੀਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਇਸ ਵਰਤਾਉ ਦੀਆਂ ਉਦਾਹਰਣਾਂ 

ਸਾਰੇ ਹੀ ਧਰਮਾਂ ਵਿਚ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ । 
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ਕਾਲਮੋਤ 


ਜਿਖ ਵਿਦਵਾਨ ਇਹ ਗਲ ਮੰਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੌਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ 
ਸਿੱਖਾਂ ਵਿਚ ਬਹਾਦੁਰੀ ਤੇ ਦਲੇਰੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ 
ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ ਕਾਲ (ਮੌਤ) ਵਰਨਣ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ _ਆਪ _ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ :- 
“ਕਾਲ” ਹੀ ਪਾਇ ਭਯੋ ਭਸਵਾਨ ਸੋ 
ਜਗਤ ਯਾ ਜਗ ਮੈ ਜਾ ਕੀ ਕਲਾ ਹੈ । 
ਔਰ ਸਕਲ ਸਭੈ ਬਸ ਕਾਲ ਕੇ 
ਏਕ ਹੀ ''ਕਾਲ” ਅਕਾਲ ਸਦਾ ਹੈ । 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 20 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਜਵਨ “ਕਾਲ”! ਸਭ ਲੌਕ ਸਵਾਰਾ । 
ਨਮਸਕਾਰ _ਤਾਹੀਂ___ਰਮਾਰਾਂ 1 
ਜਵਨ ਕਾਲ ਸਭ ਜਗਤ ਬਨਾਂਯੋ । 
ਦੇਵ _ਦੈਤ _ਜਛਨ _ਉਪਜਾਯੋ । 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ [1262 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ 
ਹੀ ਇਸ ਜਗ ਦੇ ਸਾਜਨਹਾਗ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਕਾਲ (ਮੌਤ) ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀੜਾ ਹੈ, 
ਜੋ ਉਸਦੇ “ਬਿਕਰਾਲ ਰੂਪ”` ਦਾ ਹੀ ਲਖਾਇਕ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ 
ਤਲਵਾਰ", “ਤੌਪ'`, “ਭਗਉਤੀ”, “ਅਸ”, “ਤੇਗਾ ਤੇ “ਖੜਗ ` ਆਦਿ 


ਬੈਠ 


ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤੇ ਹਨ | (ਵੇਥੋ ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੇਥ ਪੰਨਾ 35, 41, 42 ਆਦਿ) 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਰ 

ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕੀਤੇ ਹਨ ਕਿ-- 

ਰ “ਜਿਵੇਂ “ਅਸ”', “ਤੇਗ” ਤੇ ਕਿਰਪਾਨ ਨਾਮ ਸ੍ਰੀ ਕਾਲ ਜੀ ਨੂੰ 

ਦਿੱਤੇ ਹਨ; ਤਿਵੇ' ਸ੍ਰੀ ਖੜਗ ਵੀ ਸ੍ਰੀ ਕਾਲ ਜੀ ਦਾ ਹੀ ਨਾਮ ਹੈ। 

ਕਿਉ ਇਹ ਨਾਮ ਸ੍ਰੀ ਕਾਲ ਜੀ ਵਾਸਤੇ ਵਰਤੇ ਹਨ ? ਕਿਉੱ'ਕਿ 

ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਂਝਾ ਗੁਣ ਹੈ । ਸ਼ਸਤਰ ਸਭ ਦੀ ਮੌੜ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹਨ । 

ਸ੍ਰੀ ਕਾਲ ਭੀ ਸਭ ਦੀ ਮੌਤ ਦਾ ਕਾਰਨ ਹੈ ।” 


[ਗਜਾਲਾ ਫੁਲਵਾੜੀ, ਜਨਵਰੀ 1988 


ਅਰਥਾਤ :-- 

“ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੂੰ ਮੌਤ-ਰੂਪ ਦਸ ਕੇ, _ਉਸ ਨੂੰ ਸਤਰਾਂ ਦੇ ਨਾਮ 
ਦੇ ਕੇ, ਸ਼ਸਤਰ ਦਿਖਾ ਕੇਤੇ ਉਸ ਦਾ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਬਿਆਨ ਕਰ ਕੇ 
ਕੀ ਸਤਿਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਉਸ ਦੇ ਜਮਾਲ ਦੇ ਨਾਲ ਜਲਾਲ ਦੀ ਤਸਵੀਰ . 
ਨਹੀਂ ਖਿੱਚੀ ? ਕਿਉ” ਖਿੱਚੀ ? ਇਸ ਵਾਸਤੇ ਕਿ ਜਿੰਘਾਂ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚੋਂ” ਮੌਤ 
ਦਾ ਭਉ ਦੂਰ ਹੋ ਜਾਏ । ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ, ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ ਨਾਸ ਕਰਨ 


[ਰਸਾਲਾ ਫੁਲਵਾੜੀ ਜਨਵਰੀ 1938 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ “ਕਾਲੂ” ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਵੱਡਾ 
ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਏਹਨਾਂ ਅੱਖਰਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪੈਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 
ਚਮਕਹ`ਕ੍ਰਿਪਾਣੇ । _ਅਭੂਤੇ _ਭੁਯਾਣ ॥ 
ਧੂਨੰ _ਨੋਵਰਣੈ। ਘੂਰ ਘੁੰਗ੍ਰਯਾਣ ॥ 
ਚਤੁਰ ਬਾਹੁ ਚਾਹ । ਨ੍ਰਿਜੂਣ ਸੁਧਾਰ ।। 
ਗਦਾ ਪਾਸ ਸੋਹੈ । _ਜਮੈ ਮਾਨ ਮੋਹ ॥ 
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ਸੂਭੈ ਜੀਭ ਜੁਆਲ। _ ਸੁਦਾੜਾ ਕਰਾਲੈ ॥ 
ਬਜੀ ਬੈਬ ਸੈਖ । ਉਤੇ ਨਾਦ ਬੇਖੋ । 
ਚਮੱਕਹਿ ਕ੍ਰਿਪਾਨ । ਭੁਯਾਨੈ ॥ 
ਧੁਨ _ਨੈਵਰਾਣ ! ਘਰੇ ਘ੍ਰੋਮਰਯਾਣੈ ॥ 


ਚਤੁਰ ਬਾਂਹੁ ਚਾਰੈ ॥ _ਨਿਜਣੈ ਸੁਧਾਰ 1! 
ਗਦਾ ਪਾਸ ਸੋਹੈ ॥ ਜਮ ਮਾਨ ਸੌਹੈ ॥ 
ਸਭੈ ਜੀਭ ਜ੍ਰਾਲੇ । ਸੁ ਦਾੜ੍ਹਾਂ ਕਰਾਲ ॥ 
ਬਜੀ _ਬੋਬ ਸੈਖੋ । ਉਠੇ ਨਾਦ ਬੈਖੇ ॥ 
[ਦੁਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾਂ ਤੋ7 
ਅਰਥਾਤ :--ਮਹਾਂ ਕਾਲ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਚਮਕਦੀ ਤਲਵਾਰ ਹੈ; ਜੌ 
ਵੱਡੀ ਭਿਆਨਕ ਹੈ । ਜਦ ਉਹ ਤੁਰਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਾਂਜਰਾਂ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਆਉਂਦੀ 
ਹੈ, ਤੇ ਘੰਗਰੂ ਪਗਰੁ ਵੀ ਵਜਦੇ ਹਨ । ਉਸੇ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਸੂੰਦਰ ਬਾਹਾਂ ਹਨ। ਜਿਰ ਤੋਂ 
ਸਦਰ ਜੂਤਾ ਹੈ । ਉਸ ਦੇ ਕੋਲ ਗਦਾ ਵੀ ਹੈ, ਜੋ ਜਮ (ਮੌਤ) ਦੇ ਮਾਣ 
ਨੂੰ ਵੀ ਮੋਹ ਰਹੀ ਹੈ । ਉਸ ਦੀ ਚਬਠ ਅੱਗ ਵਾਗ ਲਾਲ ਹੈ । ਉਸ ਦੇ ਦੰਦ ਵੀ 
ਵੱਡੇ ਡਰਾਉਣੇ ਹਨ ! ਸੌਖ ਤੇ ਨਗਾਰੇ ਵਜਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ ਗਰਜ ਵਾਂਗ 
ਸ਼ੋਰ ਮਚ ਰਿਹਾਂ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੈ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ 
ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ ਹੈਂ ਕਿ :-- 
ਘਇਸ ਮਹਾਂਕਾਲ ਦੇ ਹੱਥ ਵਿਚ ਤਲਵਾਰ ਚਮਕਦੀ ਹੈ, ਜੋ 
ਡਰਾਉਣੀ ਹੈ ਨਾਲ ਘੌਗਰੂ ਤੇ ਝੱਝਰਾਂ ਦਾ ਲਾਦ ਹੈ । ਇਸ ਦਾਂ ਵਿਕ੍ਰਾਲ 
ਸ਼ਸਤਰ ਧਾਰੀ ਰੂਪ ਹੈ ।” 
[ਵਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਰੂਪ ਤੇ ਰਸ ਪੰਨਾਂ 98 


ਵਸ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਉੱਕਾਂ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਰੂਪ ਰੇਖਾ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਪ੍ਰਭੂ ਊ 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਰੂਪ ਰੇਖਾਂ ਵਾਲਾ ਵਰਣਨ ਕਰ ਰਹੋ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੋ ਆਪ ਹੀ 
ਪਰਭੂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਹੋਰ 


ਚੜ੍ਹ ਚਿਹਨ ਅਰ ਬਰਨ ਜਾਂਤਿ ਅਰੁ ਪਾਤਿ ਨਹਿਨ ਜਿਹ । 
ਰੂਪ ਰੰਗ ਅਰੁ _ਰੇਖ ਭੇਖ ਕੋਊ ਕਹਿ ਸਕਤ ਦਿਹ ॥ 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 1, 
ਸੋ ਇਸ ਦਾ ਏਰੋਂ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ “ਜਬਾਰ” ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ “ਜਬਾਰੀ'” ਤੇ “ਕਹਾਰੀਂ” 
ਸਿਫਤ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਉਸ ਦਾ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਅੰਕਿਤ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ । ਇੱਕ 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਇਸੇ ਹੀ ਗੱਲ _ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰੱਖ ਕੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਕਿ- 
“ਸ੍ਰੀ ਕਲਗੀਧਰ ਜੀ ਨੇ ਖਾਲਸੇ ਵਿਚ ਬੀਰ ਰਸ ਭਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਹੀ ਬਹੁਤਾ ਬਿਆਨ ਕੀਤ' ਹੈ ।” 
[ਰਸਾਲਾ ਫੁਲਵਾੜੀ, ਜਨਵਰੀ 1938 


“ਨਰ ਹਰਿ'` ਜਾਂ “ਨਰ ਸਿੰਘ'' 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਿਕਰਾਲ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਨਰ ਹਰਿ” ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । “ਨਰ” ਦਾਂ 
ਅਰਥ “ਪੁਰਖਾਂ” ਜਾਂ 'ਮਰਦ”” ਹੈ ਅਤੇ “ਹਰਿ” ਸ਼ੇਰ ਨੂੰ ਵੀ ਆਖਦੇ ਹਨ । 
ਇਹ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਭਿਆਨਕ ਰੂਪ ਦਾ ਹੀ ਲਖਾਇਕ ਹੈ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉੱਦੇ 
ਹਨ ਕਿ 
“ਨਰ ਹਰ” “ਨਰ ਹਰ” ਨਿਹਕਾਮ । 
[ਗਉੜੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 152 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਨਰ ਸਿੰਘ” ਵਾਹਿਗੁਰੂ । ਜੌ ਹਰੀ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਹਰੀ 
ਰੂਪ ਹੋ ਕੇ ਨਿਸ਼ਕਾਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ।” 
ਲੋ [ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 182 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨਰ ਹਰ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ । 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


1. ਸਨਾਤਕ ਧਰਮੀ ਹਿੰਦੂਆਂ ਵਿਚ ਇਹ ਇਕ ਰਵਾਇਤ ਮਸ਼ਹੂਰ ਹੈ ਕਿ 
ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਭਗਤ ਦੇ ਪਿਤਾ ਹਰਿਨਾਖ਼ਸ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰਭੂ ਨਰ ਸਿੰਘ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਪਰਗਟ ਹੋਇਆ ਸੀ । ਉਸ ਸਮੇ ਉਸ ਦਾ ਅੱਧਾ ਧੜ ਸ਼ੋਰ ਦਾ ਸੀ ਤੇ ਅੱਧਾ 
ਪੁਰਖ ਦਾ । ਇਹ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ_ਕਿ ਕਿਸੇ ਸ਼ੇਰ ਮਰਦ ਦੇ ਹੱਥੋਂ ਉਸ ਦਾਂ 
ਭਿਆਨਕ ਅੰਤ ਹੋਇਆ ਹੋਵੇ, ਜੋ ਮਗਰੋਂ ਨਰ ਸਿੰਘ ਅਵਤਾਰ ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਹੋਂ ਗਿਆਂ 
ਹੋਵੇ, “ਨਰ ਸਿੰਘ” ਦੇ ਅੱਖਰੀ ਅਰਥ “ਸ਼ੇਰ-ਮਰਦ'” ਹੀ ਹਨ । 


ਹੋ89 


1. ਮੇਰਾ ਮਿਤਰ ਸਥਾਂ ਸੋ ਪ੍ਰੀਤਮ ਭਾਈ 
ਮੈ ਦਜੇ ਹਰਿ "ਨਰ ਹਕੀਮੈ' ਜੀਉ । 
[ਮਿਝ, ਮ: %, ਪੰਨਾਂ 65 
. ਕਹਿ ਨਾਮ ਦੇਵ ਹਮ '“ਨਰ ਹਰਿ” ਧਿਆਵਹੇ 
ਰਾਮੂ ਅਭੈ ਪਦ ਦਾਤਾ ॥ 


੧੦ 


ਭੈਰਉ, ਨਾਮ ਦੇਵ, ਪੰਨਾਂ 1165 
3. ਜਪਿ ਮਨ 'ਨਰਹਰੇ'” _ਨਰਹਰ ਸੁਆਮੀ 
ਹਰਿ ਸਗਲ ਦੇਵ ਦੇਵਾ ਸ੍ਰ ਰਾਮ ਕਾਮ ਨਾਮਾਂ ਹਰਿ ਪ੍ਰੀਤਮ ਮੋਰਾ । 
[ਸਾਰਗ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 1201 
4. ਸਭਿ ਕਹਤੁ ਮੁਖਹੁ ਨਰ '“ਨਰਹਰੇ'” ਨਰ '“ਨਰਹਰੇ”” 
ਹਰਿ ਲਾਹਾ ਹਰਿ ਭਗਤਿ ਵਿਸੇਖਿਆ ॥ 
[ਵਾਰ ਕਾਨੜਾ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ 1316 
5. ਤ੍ਰਾਹਿ ਤ੍ਰਾਂਹਿ ਸਰਣਿ ਸੁਆਮੀ ਬਿਗਾਪ੍ਿ 
ਨਾਨਕ _ਹਰਿ #ਨਰਹਰੇਹ” 
[ਸਲੋਕ ਸਹਸਕ੍ਰਿਤੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1358 
ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ [ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਨਰਹਰਿ” (ਨਰ ਸਿੰਘ) ਦੇ ਅਰਥ 
ਸਾਜਨ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਕੀਤੇ ਹਨ । ਵੇਖੋ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 96, 
508, 1165, 1201, 1316, ਤੇ 1358, ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਪੰਨਾਂ 512, ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੰਨਾ 307 । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਈ" ਨਰਹਰ ਦੀ ਥਾਂ ਨਰ ਸਿੰਘ ਪੁਦ ਦੀ ਵਰਤੋ” 
ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
1. ਧਰਣੀ ਧਰ ਈਸ “ਨਰ ਸਿੰਘ” ਨਾਰਾਇਣ । 
[ਸਿਰੂ ਸ: 5, ਪੰਨਾ 1082 
2. ਮਾਤਾ “ਨਰ ਸਿੰਘ” !ਕਾਂ ਰੂਪ ਨਿਵਾਰ । 
[ਭੈਰਉ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1154 


ਰੋ60 


ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਤਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਅਰੂਪ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਕੂਪ 
ਜਾਂ ਰੇਖਾ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਸੋ “ਨਰਹਰ'” ਜਾਂ “ਨਰ ਸਿੰਘ? ਪਦ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਦੇ 
“ਬਿਕਰਾਲ'” ਰੂਪ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕੀਤੀ ਗਈ. ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਤੌਂ` ਪਾਪੀਆਂ ਤੇ 
ਦੁਰਾਚਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਡਰ੍ਹਾਇਆ ਰਿਆ ਹੈ ਤੇ ਭੈ ਭੀਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਇਹ ਵੀ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਨਰ ਸਿੰਘ ਕਸ਼ਫ਼ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਗਿਆ ਹੋਵੇ । ਕਸ਼ਫ਼ ਵਿਚ 
ਅਜੇਹੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਵੇਖੇ ਜਾਣੇ ਅਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਹਨ । 


੪ 'ਅਸੁਰ ਸੰਘਾਰ' ੭ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਅਸੂਰ ਸੈਘਾਰ” ਦੇ 
ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ ਨਾਲ _ਵੀ_ਯਾਂਦ ਕੀਤਾ ਹੈਂ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ 
ਕਿ :- 
“ਅਸੁਰ _ਸੈਘਾਰਣ” ਰਾਮੁ _ਹਮਾਰਾਂ । 
ਘਟਿ ਘਟਿ ਰਮਈਆ _ਰੱਘੁ ਪਿਆਰਾਂ ! 
[ਮਾਰੂ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 1038 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
ਮੋਰਾ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਚਾ _“ਅਸੂਰ ਸੈਘਾਰਣੁ ॥” 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 3, ਪੰਨਾਂ 1056 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਜਗਦੀਸੂਰ ਹਰਿ ਜੀਉ “ਅਸੁਰ ਸੰਘਾਰੇ !” 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 1082 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਅਸੁਰ ਸੈਘਾਰਣ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਦੈੱਤਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਵਾਲਾ ਹਰੀ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 1083 
ਕੋਜਾਂ ਵਿਚ ਵੀ ਅਸੁਰ _ਸੈਘਾਰਣ ਦਾ ਅਰਥ ਦੈਂਤਾਂ ਤੋਂ` ਬੁਰਿਆਰਾਂ ਨੂੰ 
ਮਾਰਨ ਵਾਲਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼ ਪੰਨਾਂ 88, 
1951, ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੰਨਾਂ 664, 677, 689) 


ਹੈ61 


“ਮਧੁਸੂਦਨ' 1 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਫ਼ੇ ਦੂਜੇ ਸਿੱਖ ਗੁਰੂਆਂ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਨੂੰ “ਅਧੁਸੂਦਨ”” ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ== 
“ਮਧੁਸੂਦਨ ਮੇਰੇ ਮਨ ਤਨ ਪ੍ਰਾਨਾਂ । 
ਹਉ ਹਰਿ ਬਿਨੁ ਦੂਜਾ ਅਵਰੁ ਨ ਜਾਨਾ । 
[ਮਾਝ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 9% 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
“ਅਧੁਸੂਦਨ” ਕਰ ਮੁੰਦਰੀ ਪਹਿਰੈ ਪਰਮੇਸਰੁ ਪਦੁ ਲੋਈ । 
[ਆਸਾ, ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 359 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਥਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਂ “ਮਧੁਸੂਦਨ” 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾਂ ਕਿ-- 
1. ਗੁਰਮੁਖਿ “ਮਧੁਸੂਦਨ' ਨਿਸਤਾਰੇ । 
[ਮਿਝ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 98 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਅਧੂਸੂਦਨ ਰੂਪ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਗੁਰੂ ਦੇ ਰਾਹੀ ਤਾਰਦਾ ਹੈ ।” 
ਸ਼ਿਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪਨਾ 98 
2, ਮਨੁ “ਮਧੁਸੂਦਨ” ਤ੍ਰਿਤਵਣ ਦੇਉ । 
[ਗਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 329 
9. ਤਿਸੁ ਗੁਰ ਦਉ ਹਉ ਖੰਨੀਐ 
ਜਿੰਨ 'ਐਧੁਸੂਦਨ” ਹਰਿਨਮੁ ਸੁਣਾਇਆ । 
ਵਾਰ ਵਡਹੈਸ ਮ: 4, ਪੰਨਾਂ 288 


ਧੋਉਰੋ 


4. “ਮਧੁਸ਼ੂਦਨ” ਹਰਿ ਮਾਧੋ ਪ੍ਰਾਨਾਂ । 
ਜੰਤਸਰੀ, ਮ: 4, ਪੰਨਾਂ 698 


5. 'ਮਧੁਸੂਦਨ'” ਜਸਜੀਵਨ ਮਾਧੋ ਮੇਰੇ ਠਾਕੂਰ ਅਗਮ ਅਪਾਰੇ । 
[ਨਿਟ, : & ਪੰਨਾਂ 980 
6. ਆਧੇ ਨਿਰਮਲੁ ਮਿਹਰਵਾਨੁ “ਮਧੁਸੂਦਨ 
ਜਿਸ ਦਾਂ ਹੁਕਮੁ ਨ ਮੇਟਿਆ ਜਾਈਹੇ ! 
[ਮਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1087 
7. “ਮਧੁਸੂਦਨ? ਦਾਮੋਦਰ ਸੁਆਮੀ । 
[ਮਿਰੂ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1082 
8. 'ਧੁਸੂਦਨ” ਜਪੀਐ ਉਰਧਾਰਿ । 
[ਭੈਰਉ,, ਮ: %, ਪੰਨਾ 1146 
9. “ਸਧੁਸ਼ੂਦਨ” ਹਰਿ ਧਾਰਿ ਪ੍ਰਭ ਕਿਰਪਾ 
ਕਰਿ _ਕਿਰਪਾਂ _ਗੁਰੂ _ਮਿਲਾਈਐ । 
ਬਿਸੈਤ, ਮ: %, ਪੰਨਾ 1179 
10. ਜਪਿ ਮਨ ਮਾਧੋ “ਮਧੁਵਸੂਨੋਂ”? ਹਰਿ ਸ੍ਰੀ ਰੈਗੋ ਪਰਮੇਸਰੋ 
ਸਤਿ _ਪਰਮੈਸਰੋਂ ਪ੍ਰਭੂ ਅੰਤਰਜਾਮੀ ॥ 
[ਸਾਰੋਗ ਮ: $, ਪੰਨਾਂ 1201 
ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਕੌਸ਼ਾਂ ਵਿਚ “ਮਧੁਸੂਦਨ”” ਦਾ ਅਰਥ ਦੈੱਤਾ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਵਾਲਾ 
ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਹੀ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ । (ਵੇਖੋ ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 2837 ਤੇ ਸ਼ਝਦਾਰਥ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 980 ਤੇ ਪੰਨਾ 4 ਉੱਝ ਮਧੂ ਨਾਂ ਦੇ ਰਾਖਸ਼ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਕਰਕੇ ਸਰੀ 
ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ “ਮਧੁਸੂਦਨ” ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ 
ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 94) 


੪ 'ਮੁਗਾਰੀ' 1. 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜ਼ਨ੍ਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਮੁਰਾਰੀ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ; 
ਜਿਰਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਊਚਉ ਥਾਨ ਸੁਹਾਵਣਾ ਊਪਰਿ ਮਹਲੁ “ਮੁਰਾਰਿ” ॥ ਚ 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 18 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ 
ਕਈ ਥਾਂ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਮੁਰਾਰੀ” ਕਿਹਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਕਥਨ 
ਹੈ ਕਿ-- 
` 1. ਗੁਰਮਖਿ ਸਾਚਾ ਨਮੁ “ਮੁਰਾਰੀ” । 
[ਆਸਾ , ਮ: 1, ਪੰਨਾ 214 
2. ਸੋ ਬ੍ਰਹਮੁ ਅਜੋਨੀ ਹੈ ਭੀ ਰੋਨੀ 
ਘਟਿ ਭੀਤਰਿ ਦੇਖੁ “ਮੁਰਾਰੀ ਜੀਉ । 
[ਸੋਰਠ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ $98 
3. ਅਟਲੁ ਅਡੌਲੂ ਅਡੋਲ “ਮੁਰਾਰੇ? । 4 
ਖਿਨ ਮਹਿ ਢਾਹੇ ਫੇਰਿ ਉਸਾਰੇ ॥ 
[ਸਿਰੂ, ਮ: 1; ਪੰਨਾਂ 1035 
4. ਨਵ ਘਰ ਥਾਪਿ ਮਹਲ ਘਰ ਉਚਉਂ 
ਨਿਜ ਘਰਿ ਵਾਸੁ “ਮੁਰਾਰੇ” ॥ 
[ਤਿਖਾਰੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ1207 
6. ਸਬਦੇ ਰਵਿ ਰਹਿਆ ਗੁਰ ਰੂਪਿ “ਮੁਰਾਰੇ'” । 
ਗੁਰ ਰੂਪ “ਮੁਰਾਰੇ” ਤ੍ਰਿਭਵਣ ਧਾਰੇ ਤਾਕਾਂ ਅੰਤੁ ਨ ਪਾਇਆ । 
[ਤੁਖਾਰੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1112 


ਯੋ64 
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6. ਕਹਾਂ ਕਰੈ ਬਪ੍ਰਾਂ ਜਮ ਡਰਪੈ 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਰਿਦੈ “ਮੁਰਾਰੀ,, ॥ 
(ਪ੍ਰਭਾਤੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1939 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਦਰਜ ਬਾਣੀ । ਤੋਂ ਇਹ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦੂਜੇ 
ਸਿੱਖ ਤੇ ਭਗਤਾਂ ਨੇ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਵੀ ਮੁਰਾਰੀ ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
1. ਮਤਿ ਮਲੀਣ ਪਰਗਟ ਭਈ ਜਪਿ ਨਾਮੁ 'ਮੁਰਾਰਾ” । 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 168 
2. ਰੋਗ ਸੋਗ ਸਭਿ _ਦੌਖ ਬਿਨਸਹਿ 
ਜਪਤ _ ਨਾਮੁ “ਮੁਰਾਰੀ” ॥ 
[ਗਉੜੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 249 
3. ਸੇਵਕ ਸੋਂ ਸੇਵਾ ਭਲੇ ਜਿਹ ਘਟ ਬਸੈ “ਮੁਰਾਰਿ? । 
(ਗਉੜੀ, ਕਬੀਰ ਪੰਨਾ 387 
4. ਕਰਹੁ ਅਨੁਰਕਹੁ ਪਾਰਭ੍ਰਹਮ ਹਰਿ ਕਿਰਪਾ ਧਾਰਿ 'ਘੂਗਾਰਿ” । “`` 
[ਆਸਾ, ਮ: 5 ਪੰਨਾ 982 
5. ਕਾਮ ਕ੍ਰੋਧ ਹਰਨ ਮਦ ਮੋਹਨ 'ਮੁਰਾਰਿ” ਮਨ ਮਕਰੌਦ । 
[ਗੁਜਰੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 508 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ" ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ 
“ਮੁਰਾਰੀ” ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ (ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 528, 598, 645, 668, 670, 
681 797, 732, 730, 788, 808, 936, 1117, 1195, 1166, 
1202 1261, 1262, 1332, 3391 ਆਦਿ । 
ਇਹ ਵੀ ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਕੌਸ਼ਾਂ ਵਿਚ “ਮੁਰਾਰੀ” ਪੁਦ ਦਾ ਅਰਥ “ਤਾਂ 
ਤੇ ਰਾਖਸ਼ਾਂ ਦਾ ਵੈਰੀ ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 
2960 ਤੇ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 337, 592, 1107. ਤੇ 
1112) ਸ੍ਰੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨੂੰ ਵੀ “ਮੂਰ'” ਰਖਸ਼ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦੇ ਕਾਰਨ “ਮੁਰਾਰੀ” 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। (ਵੇਖੋ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੁੰਨਾ 168, 249 ਤੇ 
337 ਆਦਿ) 


੨ 
ਜੜਨਹਾਂਰ 
ਅਰਬੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਕੌਸ਼ਾਂ ਵਿਚ “ਜੱਬਾਰ'” ਪਦ ਦਾ ਅਰਥ “ਜੋੜਨਹਾਰ” 
ਅਰਥਾਤ ਟੁਟੀਆਂ ਹੱਡੀਆਂ ਨੂੰ ਜੋੜਨ ਵਾਲਾ ਵੀ ਹਨ । (ਵੇਖੋ ਕਾਮੂਸ਼ਲ ਮੂਹੀਤ 
ਭਾਗ 1, ਪੰਨਾ 384) ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੰ <ਜੋੜਨਹਾਰ” ਤੇ “ਟੁੱਟੀ ਗੈਂਢਨ- 
ਹਾਰ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜੌ ਉਸ ਦੇ “ਜੱਬਾਰ” ਰੋਣ ਦਾ ਹੀ ਲਖਾਇਕ ਹੈ; 

ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਜੋੜਨਹਾਰ? ਸਦਾਂ ਅਤੀਤਾਂ [ 


ਇਹ ਕਹੀਐ _ਕਿਸੁ ਮਾਹੀ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 984 | 


ਅਰਥਾਂਤ :-- 
“ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਆਪ ਸਭ ਮੇਲਾਂ ਦੇ ਜੋੜਨ ਵਾਲਾ ਤੇ ਆਪ ਸਦਾ 
ਨਿਰਲੋਪ ਹੈ, ਫਿਰ ਇਹ ਜੀਵ ਕਿਥੇ ਜਾਂ ਸਮਾਂਦਾ ਹੈ $”” 
(ਜ਼ਿਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 832 ੧ 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਲਗੜੀ ਸ੍ਰਥਾਨਿ “ਜੋੜਣਹਾਰੈ'` ਜੋੜੀਆਂ । 
[ਵਾਰ ਗੁਜਰੀ ਸ: ਮ: 8, ਪੰਨਾਂ 519 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਮੇਰੀ ਪ੍ਰੀਤ ਚੌਗੀ ਜਗਹ (ਹਰੀ ਚਰਨਾਂ) ਵਿਚ ਲਗੀ ਹੈ; ਆਪ 
ਜੌੜਨਵਾਲੇ (ਹਰੀ) ਨੰ ਇਹ ਪ੍ਰੀਤ ਜੌੜੀ ਹੈ ।” 1 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾਂ 19 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਰੋ 


ਹੋ07 


ਨਾਨਕ ਇਕੁ _ਸੈਸਾਰ ਨਾਥੁ 
ਜਿ ਟੂਟੇ ਲੋਇ “ਸਾਂਫਿ ॥ 
[ਫਿਨਹੇ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1868 
ਯਾਦ ਰਹੇ ਕਿ ਟੂਟੇ ਲੋਇ ਸਾਂਫਿ ਦਾ ਅਰਥ ਟੁੱਟੇ ਗੈਢਣ ਵਾਲਾ ਹੈ (ਵੇਖੋ 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੈਨਾ 1368) 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੌਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਟੂਟੀ ਗਾਢਨਹਾਰ”` ਗੋਪਾਲ । 
ਸਰਬ ਜੀਆ ਆਪੇ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲ । 
[ਗੌੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 282 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਸੋ ਕਿਉ ਬਿਸਰੈ ਜਿ ਬਿਖੁ ਤੇ ਕਾਢੈ । 
ਜਨਮ _ਜਨਮ ਕਾਂ _ ''ੂਟਾ _ਗਾਢੈ ॥ 
[ਗੌੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 290 
ਅਸੀ ਮੁਸਲਮਾਨ ਨਿਮਾਜ਼ ਪੜ੍ਹਨ ਸਮੋ ਦੋਹਾਂ ਸਜਦਿਆਂ ਦੇ ਵਿਚਾਲੇ 
ਇਕ ਅਰਦਾਸ ਕੀਤਾ ਕਰਦੇ ਹਾਂ, ਜਿਸ ਵਿਚ “ਵਜਬੁਰਨੀ”” ਦੀ ਵੀ ਮੰਗ ਕਰਦੇ 
ਹਾਂ । ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਵੀ ਏਹੋਂ ਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਤੂੰ ਸਾਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ 
ਜੋੜ ਲੌ । ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਉੱਕਾ ਹੀ ਨਹੀਂ” ਹੈ; ਕਿ ਸਾਡੇ `ਤ 
“ਜਬਰ ਕਰ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਨਸ਼ਟ ਕਰ ਦੇ । 


'ਜਗਨਨਾਬ'' 


ਗ੍ਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇੱਕ ਨਾਂ “ਨਾਥ? ਜਾਂ ਜੈਰਾਨ 
ਨਾਥ” ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆਂ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਜਗ ਨੂੰ ਨਕੇਲ ਪਾਂ ਕੇ ਨੱਥਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । ਇਹ ਸੂਰਜ, 


ਚੇਨ ਤੇ ਲੱਖਾਂ ਤਾਰੇ ਆਦਿ ਉਸੇ ਦੇ ਭੈ ਤੇ ਹੁਕਮ ਵਿਚ ਵਰਤ ਰਹੇ ਹਨ । ਕਿਸੇ ਦੀ 
ਵੀ ਮਜਾਲ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਰਤਾ ਵੀ ਏਧਰ ਓਧਰ ਹੋ ਸਕੇ । 
ਇਹ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਜੱਬਾਰ ਹੋਣ ਦਾ ਹੀ ਲਖਾਇਕ ਹੈ। ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿੱ- 
ਆਪਿ “ਨਾਬੁ” ਨਾਥੀ ਸਭ ਜਾਂ ਕੀ 
ਰਿਧਿ _ਸਿਧਿ _ਅੰਵਰਾਂ _ਸਾਦ। 
[ਜਪੁਜੀ, ਪੰਨਾਂ 6 


ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਰਬ ਆਪ ਹੀ ਨਾਂਥ (ਮਾਲਕ) ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ_ਸਾਂਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਥੀ ਹੋਈ 
ਮਾਲਕ ਤਾਂ ਉਹ ਰੱਬ ਆਪ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੀ ਕਾਬੂ ਕੀੜੀ ਹੋਈ ਸਾਰੀ 


[ਜਪੂਜੀ, ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾ 168 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ ਹੈ ਕਿ- 
ਅਲਖੁ ਨ ਲਖਥੀਐ ਅਗਮ ਅਜੋਨੀ 
ਤੂ _ਨਾਂਥਾਂ “ਨਾਥਣਹਾਰਾ”। ।। 
[ਮਿਲਾਰ, ਮ: 1; ਪੰਨਾ 1287 
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ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਨਾਂਥਣਹਾਰ'” ਦਾ ਇਹ ਅਰਥ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਜੋ ਮਾਲਕ _ਅਖਵਾਣ ਵਾਲੇ ਹਨ, 
ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਾਬੂ _ਕਰਨ ਵਾਲਾਂ ॥” 

[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾਂ 1285 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਠਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਜਗੈਨਾਥ” _ਜੰਗਦੀਸੂਰ ਕਰਤੇ 
ਸਭ _ਵਸਗਤਿ ਹੈ ਹਰਿ ਕੇਰੀ । 

[ਗਉੜੀ, ਮ: 4, ਪੰਨਾ $70 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਬੋਧਨ ਕਾਟੈ ਸੋ ਪ੍ਰਭੂ ਜਾ ਕੈ ਕਲ ਹਾਥ । 
ਅਵਰ ਕਰਮ ਨ ਛੁਟੀਐ ਰਾਖਹੁ ਹਰਿ ''ਨਾਂਥ” । 
[ਬਿਲਾਵਲ ਸ: ਨ, ਪੰਨਾਂ 818 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ” ਸਾਜਨੁਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਜਗਨਨਾਬ” 
ਜਾਂ “ਨਾਥ” ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਪੈਨਾ 882, 1206, 1320, 
1388, 1409 ਆਇ) ਸੋ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ “ਜਗੁਨਨਾਬ`' ਹੋਣਾ ਵੀ ਉਸ ਦੇ “ਜੱਬਾਰ” 
ਰੋਣ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ; ਕਿਉਕਿ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ ਏਹੋਂ ਹਨ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੀ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਨਕੇਲ ਪਾਂ ਕੇ ਨੱਥਿਅ' ਹੋਇਆ ਹੈ ਤੇ ਸਾਰੀ ਕਲਾ ਉਸ ਦੇ ਹੀ ਹਥ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਤਾਂ ਸਾਡੀ-ਇਸ ਪਾਸੇ ਦੀ _ਅਗਵਾਈ- ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇਂ 
ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਇਿੱਕੋਂ ਰੱਸੀ ਵਿਚ ਜਕੜਿਆਂ'ਹੋਇਆ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ 
ਹੈ ਕਿ-- 


ਸਗਲ _ਸਮਗ੍ਰੀ -ਤ੍ਰਮਰੇ ਸਤਿ ਧਾਰੀ । 
ਭਰਮ ਤੇ ਹੋਇ ਰਬ 


` [ਰਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 268 


ਅਰਥਾਤ !-- 
“ਸਭ ਚੀਜ਼ ਤੇਰੀ ਮਹੁਯਾਦਾ ਦੇ ਸੂਤਰ (ਧਾਗੇ) ਵਿਚ ਧਾਰੀ ਹੋਈ ਹੈ । ੨ 
ਤੈਥੋਂ ਹੋਈ ਹੋਈ ਬਣੀ ਹੋਈ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੇਰੇ ਹੁਕਮ ਵਿਚ ਹੈ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਂ 268 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸਭਸੈ ਦੇ ਦਾਤਾਰੁ ਜੇਤ ਉਪਾਰੀਐ । 
ਇਕੜ ਸੂਤ ਪਰੋਇ ਜੋਤਿ ਸੈਜਾਰੀਐ । 
[ਵਾਰ ਗੁਜਰੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 518 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਤੌ" ਵੀ ਏਹੋਂ ਹੀ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ 
“ਜੱਥਾਰ'' ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਇੱਕ ਰੱਸੀ ਵਿਚ ਜਕੜਿਆਂ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ 
ਇਸ ਸਾਰੇ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਤੇ ਉਸੇ ਨੂੰ ਹ। ਪੂਰਣ ਅਧਿਕਾਰ ਹੈ । ਕਿਸੇ ਵ। ਚੀਜ਼ ਦੀ 
ਮਜਾਲ ਨਹੀਂ” ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੀ ਮਰਜੀ ਜਾਂ ਇੱਛਾ ਨਾਲ ਰਤਾ ਵੀ ਏਧਰ ਓਧਰ 
॥ ਹੋ ਸਕੇ । ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸੇ ਹੀ ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੱਖ ਕੇ ਇਹ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਚਿ ਪਵਣ ਵਹੈ ਸਦ ਵਾਉ । 
ਵਿਚਿ ਚਲੈ ਲਖ ਦਰੀਆਉ। 
ਵਿਚਿ _ਅਗਨ ਕਢੇਂ ਵੇਗਾਰਿ । 
ਵਿਚਿ _ਧਰਤੀ ਦਬੀ _ਭਾਰਿ । 
ਚਿ ਇੰਦੁ ਫਿਰੈ ਸਿਰ ਭਾਰਿ । 
ਵਿਚਿ ਰਾਜਾ ਧਰਮ ਦੁਆਰੁ । 
ਵਿਚਿ ਸੂਰਜੁ ਭੈ ਵਿਚਿ ਚੰਦੁ । 
ਕਰੋੜੀ ਚਲਤ ਨ ਅੰਤੁ । 
ਵਿਚਿ ਸਿੱਧ ਬਿਧ ਸੁਰ ਨਾਂਥ । 
ਵਿਚਿ _ਆਡਾਣੇ _ ਆਕਾਸ । 
ਵਿਚਿ ਜੋਧ ਮਹਾਬਲ ਸੂਰ । 
ਵਿਚਿ ਆਵਹਿ _ਜਾਵਹਿ ਪੂਰ । 


ਗਰ 


ਲਾ 
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ਸਗਲਿਆਂ ਭਉ ਲਿਖਿਆ ਸਿਰਿ ਲੇਖੁ । 

ਨਾਨਕ ਨਿਰਭਉ ਨਿਰੈਕਾਰੁ ਸਚੁ ਏਕੁ ॥ 
[ਵਾਰ ਆਸਾਂ ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 462 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਏਹੋ ਹੀ ਭਾਵ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦੀ ਰਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਭੈ ਤੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਵਿਚਰ ਰਹੀ ਹੈ । ਕਿਸੇ ਦੀ ਵੀ 
ਮਜਾਲ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਇੱਛਾ ਦੇ ਵਿਰੁਧ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਰਤਾਂ 
ਵੀ ਏਧਰ ਓਧਰ ਹੋ ਸਕੇ ! ਇਹ ਸਾਰਾ ਬ੍ਰਹਿਮੰਡ ਇਕ ਬਝੇਂ' ਪ੍ਰਬੋਧ ਹੇਠ ਹੈ ਅਤੇ 

ਸਾਰਿਆਂ ਨੂੰ “ਜੱਬਾਰ” ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਨੱਥਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ । 


ਫ1 (1003/) / ।6016,0/039016/10.0/ਹ. 


“ਦੁਸ਼ਟ ਭੌਜਨ' 9 


ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਜੱਬਾਰੀ ਤੇ ਕਹਾਰੀ ਗੁਣਵਾਚਕ ਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਮੁੱਖ 


` ਰਥ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ “ਦੁਸ਼ਟ ਭੋਜਨ” ਤੇ “ਦੁਸ਼ਟ ਗੋਜਨ” ਆਦਿ ਨਾਵਾਂ ਨਾਲ ਵੀ 
` "ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


“ਦੁਸ਼ਟ” ਦੂਤ ਪਰਮੇਸਰਿ `ਮਾਰੋ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 901 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗੌਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
ਗਰਬ _ਗੰਜਨ “ਦੁਸਟ _ਭੈਜਨ” 
ਮੁਕਤ __ਦਾਇਕ ਕਾਮ ! 
ਦਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 5 
ਅਰਥਾਤ _:-- 
“ਦੁਸ਼ਟ ਗੈਜਨ”” ਸਤੁ ਭੈਜਨ 
ਪ੍ਰਭ __ ਪੁਰਖ _ ਪ੍ਰਮਾਥ । 
“ਦੁਸਟ ਹਰਤਾ” ਸ੍ਰਿਸਟਿ ਕਰਤਾ 
ਜਗਤ _ਮ ਜਿਹ _ਸਾਂਥ ॥ 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੈਥ ਪੰਨਾ 26 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਦਸਮ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨੇ ਇਹ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ 
“ਦੁਸ਼ਟ ਹਰਤਾ” ਬਿਸਵ _ਭਰਤਾ 
ਆਦ ਰੂਪ _ਅਪਾਰ । 
ਦੁਸਤ ਦੌਡਨ _ਪੁਸਟ __ ਖੇਡਨ 
ਆਦ ਦੇਵ _ ਅਖੋਡ ! 


[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 27 
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ਰ੍ ਅਰਥਾਤ--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਨੂੰ ਤਬਾਹ ਕਰਨ ਵਾਲਾਂ ਹੈ_ਅਤੇ 
ਉਹ ਆਦਿ ਪੁਰਖ ਵੀ ਹੈ । ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਪਾਰਾ ਵਾਰ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਉਹ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ 
ਰ੍ ਘੁਮੰਡੀਆਂ ਦੇ ਟੌਟੇ ਟੌਟੇ ਕਰਨ ਤੇ ਵੀ ਸਮਰਥ ਹੈ । ਪਰ ਉਹ ਆਪ ਅਖੰਡ ਹੈ । 
ਕੋਈ.ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਉਸ ਦੀਆਂ ਵੈਡੀਆਂ ਨਹੀ” ਪਾ ਸਕਦਾਂ । 
ਸੋ ਗਲ ਕੀ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ “ਦੁਸ਼ਟ ਭਜਨ” ਤੇ “ਦੁਸ਼ਟ ਗੈਜ਼ਨ” [ 
ਅਦਿ ਵਰਣਨ ਕਰਕੋ ਉਸ ਦੇ “ਜੱਥਾਰ' ਤੇ “ਕੱਹਾਰ ' ਹੋਣ ਦਾ ਹੀ ਪਰਗਟਾਵਾਂ 
ਕੀਤਾ ਹੈ । 
ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਸਾਜਨਹਾਰ 
ਪਰਭੂ ਨੂੰ ਸੱਚ ਦੇ ਵੈਰੀਆਂ ਤੇ “ਗਜ਼ਬ ਨਾਜਲ ਕਰਨ ਵਾਲਾਂ ਵੀ ਦੱਸਿਆਂ 
ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਕਦਾਇਬ ਬਿਭੂ ਤੇ _ਗਜਾਇਬ ਗੁਨੀਮੇ । 
[ਢਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 10 
ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ “ਗਜਾਇਬ ਗਨੀਮੇਂ” ਦੇ ਇਹ ਅਰੋਥ ਕੀੜੇ ਹਨ 
ਕਿ-- 
1. “ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਪਰ ''ਗਜ਼ਬ'” ਕਰਨੇ ਵਾਲਾ ।” 
; [ਨਿਤਨੇਮ ਸਟੀਕ ਪੰਨਾਂ 363 
2, ਗਨੀਮਾ ਪਰ “ਗਜ਼ਬ? ਦੁਨਿੰਦਾ ।” 
[ਗੁਰਮਤਿ ਸੁਧਾਰਕ ਪੰਨਾਂ 
3. ਦੁਸ਼ਮਨਾਂ ਉੱਤੇ “"ਗਜ਼ਬ'' (ਕਰੋਧ) ਢਾਹੁਣ ਵਾਲਾ ੬ 
ਦਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਸਟੀਕ, ਪੰਨਾਂ 44 
ਸੋ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ “ਗਜ਼ਾਇਬ ਗਨੀਮੈ”ਹੌਣਾ ਵੀ ਉਸ ਦੇ ਜੱਥਾਰੀ ਤੇ ਕੱਹਾਰੀ 
ਹੋਣ ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਬੈਧਤ ਹੈ । [ 
! ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗੋਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈਂ ਜਿੱਥੇ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਮਜ਼ਲੂਮਾਂ [ 
ਦਾ ਰਖਿਅਕ ਵਰਣਨ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਰਹਿਮਾਨ ਤੇ ਰਹੀਮ ਅਰਥਾਤ ਮਿਹਰਬਾਨ 
ਤੇ ਕਿਰਪਾ ਨਿਧਾਨ ਹੋਣ ਦਾ ਪਰਗਟਾਵਾ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਸ ਨੂੰ ਗਨੀਮਾਂ (ਸੱਚ 
ਦੇ ਵੈਰੀਆਂ) ਤੇ ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਦਾ ਘਾਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਦੱਸ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ''ਜੱਬਾਰ”” ਤੇ [ 
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ਹੈ 


ਪਕੱਹਾਰ” ਹੋਣ ਤੇ ਵੀ ਚਾਨਣਾ ਪਾਇਆ ਹੈ । ਹੇਠਾਂ ਅਸੀਂ ਇਸ ਦੀਆਂ ਕੂਝ 
ਉਦਾਹਰਣਾਂ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਾਂ :-- 
1. ਗਨੀਮੁਲ _ਸਿਕਸਤੇ । 
ਗਰੀਬੁਲ _ਪਰਸਤੇ 1 - 
ਦਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨਾ 6 
2. ਗਨੀਮੁਲ ਖਿਰਾਜ ਹੈ । 
ਗਰੀਬੁਲ ਨਿਵਾਜ ਹੈ । 
ਹਰੀਫੁਲ _ਸਿਕਨ_ਹੈ । 
ਹਿਰਾਸੂਲ ਫਿਕਨ ਹੈ । 
ਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 8 
4. ਕਰੁਣਾਲਯ ਹੈ । ਅਰੁ ਆਲਯ ਹੈ । 
ਖਲ ਖੰਡਨ ਹੈ । ਮਹਿ ਸੰਡਨ ਹੈ । 
[ਦਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 8 
6. ਭਉ ਭੈਜਨ ਹੈ । 
ਅਰੁ _ਗੰਜਨ ਹੈ । 
ਰਿਪੂ _ਤਾਪਨ ਹੈ । 
ਜਪੁ ਜਾਂਪਨ ਹੈ । 
ਵਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 9 
6. ਦੀਨਨ ਕੀ ਪ੍ਰਤਿਪਾਲ ਕਰੈ ਨਿਤ 
ਸੈਤ ਉਬਾਰ ਗਨੀਮਨ ਗਾਵੈ । 
ਦਦਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੈਨਾ 13 
7. ਦਾਹਤ ਹੈ ਦੁਖ ਦੌਖਨ ਕੌ ਦਲ 
ਦੂਜਨ ਕੇ ਪਲ ਮੇ ਦਲ ਡਾਰੋਂ ॥ 
ਵਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 13 
8. ਸਰਬ ਕਾਲ ਸਭ ਸਾਧ _ਉਬਾਰੇ । 
ਦੁਖ ਦੇ ਕਰ ਦੌਖੀ ਸਭ ਮਾਰੇ ! 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 66 
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9. ਧਨ ਧੈਨ ਲੌਗਨ ਕੌ ਰਾਜਾਂ । 
“ਦੂਸਟਨ ਦਾਹੈ” “ਗਰੀਬ ਨਿਵਾਜ” 1 
ਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 1842 
10. ਸਿਵਕਨ ਕੌ ਸਿਵ ਗੁਨ ਸੁਖ ਦੀਉ । 
ਸੜਨ ਕੋ ਪਲ ਮੋ ਬਧ ਕੀਓ । 
ਦਿਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਪੰਨਾ 1248 
ਰ੍ ਜਾਰਿਬ ਸ੍ਰੀ ਗੁਣੂ ਗੌਬਿੰਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ “ਰਹਿਮਾਨ” ਤੇ “ਰਹੀਮ” ਹੌਣਾ ਦੱਸਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਉਸ ਦਾ 
“ਜੱਥਾਰ” ਤੇ 'ਕੱਹਾਰ” ਹੋਣਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵੀ ਇਸ ਭਾਵ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਸ਼ਬਦ ਮਿਲਦੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ :- 
1. ਦੁਸਟ ਦੂਤ ਪਰਮੇਸ਼ਰਿ ਮਾਰੇ । 
ਜਨ ਕੀ_ਪੈਜ ਰਖੀ ਕਰਤਾਰੋਂ । 
ਗਿਉੜੀ ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 209 
9. ਸੈਤ ਕਾ ਨਿੰਦਕੁ ਮਹਾਂ ਹਤਿਆਰਾ । 
ਸੈਤ ਕਾਂ ਨਿੰਦਕ੍ਰ ਪਰਮੇਸੁਰਿ ਮਾਰਾਂ । 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 8, ਪੰਨਾ 280 
8. ਹਰਿ ਜੁਗ ਜੁਗ ਭਗਤ ਓਪਾਇਆ 
ਪੈਜ ਰਖਦਾ ਆਇਆ _ਰਾਮਰਾਜੇ । 
4. ਹਰਣਾਖਸੁ ਦੁਸਟੁ ਹਰਿ ਮਾਰਿਆ 
ਪ੍ਰਹਲਾਦੁ _ਡਰਾਇਆਂ ॥ 


[ਆਸਾ, ਮ: %, ਪੰਨਾਂ 251 
5. ਸੈਤਾ ਮਾਨਉ ਦੂਤਾ ਡਾਨਉਂ ਇਹੁ ਕ੍ਰਟਵਾਰੀ ਮੇਰੀ ॥ 

[ਰਿਮਕਲੀ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 969 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਦੁਰਮਤਿ _ਹਰਨਾਖਸੁ _ਦੁਰਾਚਾਂਰੀ । 

ਪ੍ਰਭੂ ਨਾਰਾਇਣ ਗਰਬ ਪ੍ਰਹਾਰੀ । 

ਪ੍ਰਹਿਲਾਦ ਉਧਾਰੇ ਕਿਰਪਾ ਧਾਰੀ ॥ 
[ਗਿਉੜੀ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 224 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਸਿੱਖ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਨ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਦਾ 
ਘਾਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਤੇ ਮਜਲੂਮਾਂ ਦਾ ਰਖਿਅਕ ਪਰਗਟ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਦਾ 
“ਰਹਿਮਾਨ” ਅਤੋਂ “ਰਹੀਮ”' ਅਤੇ “ਜੱਬਾਰ ਤੇ ““ਕੱਹਾਰ” ਹੋਣਾ ਹੀ ਦਰਸਾਇਆ 
ਹੈ । ਮੋ ਜਿੱਥੇ ਪ੍ਰਭੂ ਭਲੇ ਪੁਰਖਾਂ ਲਈ ਵੱਡਾ “ਦਿਆਲੂ ਤੇ “ਕਿਰਪਾਲੂ ਹੈ, 
ਉਥੇ ਦੁਸ਼ਟਾਂ ਲਈ “ਬਿਕਰਾਲ”` ਤੇ “ਅਸੁਰ ਸੈਘਾਰ” ਵੀ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ 

ਇਸਲਾਮ ਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੀ ਵੱਡੀ ਸਾਂਝ ਹੈ । 
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ਪ੍ਰਭੂ ਅਬਿਨਾਸੀ ਹੈ 
ਤੇ 
ਰੱ ਜਗਦੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ 
ਗੱਲ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਜਗ ਦੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ 
ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹੈ ਤੇ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਹੈ ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਨੇ 
ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਲਾਹੁ ਅਲਖ ਅਗੈਮ ਕਾਦਰੁ ਕਰਣਹਾਰੁ ਕਰੀਮੁ । 
ਸਭ ਦੂਨੀ ਆਵਣ ਜਾਵਣੀ ਮੁਦਾਮ ਏਕ ਰਾਹੀਮੁ । 
ਮੁਦਾਮ ਤਿਸ ਕੋ ਆਥੀਐ ਜਿਸੁ ਸਿਸਿ ਨ ਹੋਵੀ ਲੇਖੁ । 
ਅਸਮਾਨ ਧਰਤੀ ਚਲਸੀ ਮੁਕਾਮੁ ਉਹੀ ਏਕ ॥ 
ਦਿਨ ਰਵਿ ਚਲੋ ਨਿਸਿ ਸਸਿ ਚਲੈ ਜਰਿਕਾ ਲਖ ਪਲੋਇ। 
ਮੁਕਾਮੁ ਉਹੀ ਏਕੁ ਹੈ ਨਾਨਕਾ ਸਚੁ ਬਗੋਇ ॥ 
[ਸਰੀ ਰਾਗ ਮ: 1 ਪੈਨਾ 64 
ਅਰਥਾਤ--ਅਲਖ, ਅੰਗੈਮ, ਕਾਦਰ, ਕਰਣਹਾਰ ਕਰੀਮ ਤੇ ਰਹੀਮ ਪ੍ਰਭੂ 
ਹੀ ਅਬਿਨਾਸੀ ਹੈ । ਉਸ ਤੇ ਕਾਲ ਜਾਂ ਸਮਾਂ ਆਪਣਾ ਕੋਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨਹੀਂ ਪਾ 
ਸਕਦਾ _ਬਾਖੀ ਸਾਰੀਆਂ ਹੀ ਚੀਜ਼ਾਂ ਨਾਸ਼ਵਾਨ ਹਨ । ਇਹ ਧਰਤੀ, ਅਕਾਸ ਚੈਨ 
ਸੂਰਜ ਤੇ ਲੱਖਾਂ ਤਾਰੇ ਆਦਿ ਸਾਰੇ ਹੀ ਇਕ ਦਿਨ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣਗੇ ਤੇ ਇੱਕੋ ਇਕ 
ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਬਾਕੀ ਰਹੇਗਾ ਉਹੋਂ ਹੀ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਤੇ ਅਕਾਲ ਹੈ । 
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ਰੈ? 


ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਭਣਤ ਨਾਨਕ ਜਬ ਥੇਲੁ ਉਜਾਰੇ 
ਤਬ _ ਏਕੈ _ਏਕੈਕਾਰਾ _॥ 
[ਮਿਰੂ ਮ: 5 ਪੈਨਾ 992 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ -- 
ਜਗ ਮਹਿ ਕੋਈ ਹਾਣੂ ਨ ਪਾਏ 
ਨਿਹਚਲੁ ਏਕੁ _ਨਾਰਾਇਣਾ ॥ 
[ਮਾਰੂ, ਮ: 5 ਪੰਨਾ 1077 
ਅਰਥਾਤ :--ਇਸ ਜਗ ਦੀ ਕੋਈ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਨਾਸ-ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ ਹੈ । 
ਕੇਵਲ ਇਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਅਬਿਨਾਸੀ ਹੈ । ਉਸ ਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਮੌਤ ਨਹੀਂ ਆ 
ਸਕਦੀ । 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂ ਸਤਿ ਪਰਸੋਸਰੁ ਸਦਾ ਅਬਿਨਾਸੀ 
ਹਰਿ ਹਰਿ ਸੁਣੀ ਨਿਧਾਨੁ ਜੀਉ । 
ਹਰਿ ਹਰਿ ਪ੍ਰਭੁ ਏਕੋ ਅਵਰੁ ਨ ਕੋਈ 
ਤੂੰ ਆਪ ਪੁਰਖੁ ਸੁਜਾਨ ਜੀਉ ॥ 
[ਆਸਾ, ਮ: $, ਪੈਨਾ 228 
ਅਰਥਾਤ--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਸੱਚ ਦਾ ਸੋਮਾ ਤੂੰ ਹੀ ਹੈ' ਅਤੇ ਤੁੰ ਹੀ ਇਕੋਇਕ 
ਅਬਿਨਾਸੀ ਹੈ' । ਕੋਈ ਹੋਰ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਨਹੀ" ਹੈ । 
ਦਸਮ ਗਰੈਥ ਵਿਚ ਇਹ ਕਿਹ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਔਰ ਸਕਾਲ ਸਭੈ ਬਸਿ ਕਾਲ ਕੇ 
ਏਕ ਰੀ ਕਾਲ ਅਕਾਲ ਸਦਾ ਹੈ । 
[ਦਿਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੈਨਾ 20 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਪ੍ਰਭੂ 
ਕਿਹਾ ਹੈ ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੂ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਨਿਰੰਕਾਰੁ । 
[ਜਿਪੁਜੀ, ਪੰਨਾ & 
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ਇਸ ਤੋਂ' ਸਾਫ਼ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਰਚਨਾ ਵਿਚੋਂ” 
ਕੋਈ ਵੀ ਚੀਜ਼ ਜਾਤੀ ਤੌਰ ਤੇ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਨਹੀਂ” ਹੈ । ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਲਈ 
ਮਰਨਾ ਜਾਂ ਨਸ਼ਟ ਰੋਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਅਬਿਨਾਸੀ 
ਪ੍ਰਭੂ ਹੈ । 
ਦਸਮ ਗਰੋਥ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- | 
ਹਸੈਸੁਲ ਸਲਾਮੈ । 
ਸਲੀਖਤ ਮੁਦਾਮੈ ॥ ॥ 
[ਦਸਮ ਗਰੈਥ, ਪੈਨਾ 6 
ਅਰਥਾਤ--ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ । ਹੌਰ ਕੋਈ ਵੀ ਮੌਤ | 
ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ' ਹੈ । [| 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਤਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਇਕ ਗੁਣ ਵਾਚਕ ਨਾਂ ਹੀ ਅੱਸਲਾਮ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾਂ ਕਿ-- 


੬੬: ] 

ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਵੀ ਏਹੋ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਸਦੀਵੀ ਸਲਾਮਤੀ ਵਾਲਾ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਹੈ, [ 

ਕਿਉਂ ਜੇ ਉਹੋਂ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਅਕਾਲ ਤੇ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਹੈ । [ 
ਰ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- [ 


ਦੇ 2 <੮੭=੭ ਪ੦ਣ8 


22੬4੭ <੨੭ € ੨੭੨੬ 
8,140744 
2੭ ਨੈ 


/੪੦-= ੨੨੯ 2 
& 4੨੭ %(%॥੦ 


ਅਰਥਾਤ--ਇਸ ਨਾਸਵਾਨ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਕਾਲ-ਵਸ ਹੈ । 
| ਇਕੋਇਕ ਅਬਿਨਾਸੀ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਕਾਲ-ਰਹਿਤ ਹੈ । ਉਸ ਤੇ ਕਦੇ ਵੀ ਮੌਤ ਨਹੀ“ ਆ 
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ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜਸ ਕਦੇ ਮੁੱਕ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਸਤ ਸਮੁੰਦਰਾਂ ਨੂੰ ਸਿਆਹੀ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ ਅਤੇ 
ਸਾਰੀ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਕਾਗਜ਼ ਬਣਾ ਲਿਆ ਜਾਏ ਤੇ ਜਗ ਵਿਚ ਜਿੰਨੇ ਰੁੱਖ ਹਨ, ਉਹਨਾਂ 
ਦੀਆਂ ਫਲਮਾਂ ਘੜ ਲਈਆਂ ਜਾਣ ਤੇ ਲਿਖਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਇਹ 
ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਮੁੱਕ ਜਾਏਗਾ, ਪਰ ਸਾਂਜਨਹਾਂਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜਸ ਸੰਪੂਰਣ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕੇਗਾਂ । 
'ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 

ਨਾਨਕ ਕਾਗਦੁ ਲਖ ਮਣਾ ਪੜਿ ਪੜਿ ਕੀਚੈਂ ਭਾਉ । 

ਮਸ਼ੂ ਤੋਟਿ ਨ ਆਵਈ ਲੋਖਣਿ ਪਉਣੁ ਚਲਾਉ । 

ਭੀ ਤੇਰੀ ਕੀਮਤਿ ਨ ਪਵੇ ਹਉ ਕੇਵਡੁ ਆਖਾ ਨਾਉ । 

[ਸਿਗੀਰਾਗ ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 15 
ਇਲੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ 

ਕਿ 


; 


ਬਸੁਧ ਕਾਗਦ ਬਨਰਾਂਜ ਕਲਮਾ 
ਲਿਖਣ ਕਉ ਜੇ ਹੋਇ ਪਵਨ । 
ਬੇਐਤ ਐਤ ਨ ਜਾਇ ਪਾਇਆ 
ਰਾਹੀ ਨਾਨਕ ਚਰਨ ਸਰਨ । 
[ਆਸਾ, ਮ: 5, ਪੋਨਾ 268 
ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਕਬੀਰ ਸਾਂਤ ਸਮੁੰਦਹਿ ਮਸ਼ੁ ਕਰਉ ਕਲਮ ਕਰਉ ਬਨਰਾਂਇ । 
ਬਸੁਧਾ ਕਾਗਦ ਜਉ ਕਰਉ ਹਰਿ ਜਸੁ ਲਿਖਨੁ ਨ ਜਾਇ ॥ 
[ਸਲੋਕ, ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 1368 , 
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ਇਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਏਹੋ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜੇ 
ਸੱਤ ਸਮੁੰਦਰਾਂ ਦੀ ਸਿਆਹੀ ਬਣਾ ਲਈ ਜਾਏ ਤੇ ਸਾਰੇ ਰੁੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਕਲਮਾਂ ਘੜ 
ਲਈਆਂ ਜਾਣ ਅਤੇ ਸਾਰੀ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਕਾਗਜ਼ ਦੀ ਥਾਂ ਵਰਤਣਾ ਸ਼ੁਰੂ _ਕਰ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਏ, ਇਹ ਸਭ ਕੁਝ ਲਿਖਦਿਆਂ ਲਿਖਦਿਆਂ ਮੁੱਕ ਜਾਏਗਾ, ਪਰ_ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦਾ ਜਸ ਫ਼ਿਰ ਵੀ ਸੰਪੂਰਣ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕੇਗਾ ਤੇ ਅਧੂਰਾ ਹੀ ਰਹਿ ਜਾਏਗਾ । 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗਰੰਥ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਾਗਦ ਦੀਪ ਸਭੇ ਕਰਿ ਕੇ ਅਰੁ ਸਾਤ ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ ਮਸੂ ਕੈ ਹੋ । 
ਕਾਟ ਬਨਾਸਪਤੀ ਸਗਰੀ ਲਿਖਬੇ ਹੂੰ ਕੋ ਲੇਖ ਨ ਕਾਜ ਬਨੇ ਹੋ । 
ਸਾਰਸੁਤੀ ਬਕਤਾ ਕਰਿ ਕੇ ਜੁਗਿ ਕੋਟਿ ਗਨੇਸਿ ਕੈ ਹਾਥ ਲਿਥੇੇ ਰੋ । 
ਕਾਲ ਕ੍ਰਿਪਾਲ ਬਿਨਾ ਬਿਨਤੀ ਨ ਤਉ ਤੁਮ ਕੋ ਪ੍ਰਭ ਨੇਕ ਰਿਰੇ ਹੁੰ । 
[ਦਿਸਮ ਗਰੇਬ, ਪੈਨਾ 42 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਡੀ 
925 ਦੀ <22੬< ੨੨੭ 
ਵਰ! 82੬4 $2=੯ ੯੨ ੪੭੨੨=<੭# 


ਉਨ <<<੬' "੬ 


24,. 2 << 
₹4੬< &।6। : ੫੬ ੫੪੬੧4੬ 

ਅਰਥਾਤ :--ਜੋ ਧਰਤੀ ਦੇ ਸਾਰੇ ਰੁੱਖਾਂ ਦੀਆਂ ਕਲਮਾਂ ਘੜ ਲਈਆਂ ਜਾਣ, 

ਸੱਤਾਂ ਸਮੰਦਰਂ ਨੂੰ ਸਿਆਹੀ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜਏ, ਇਹ ਸਭ ਜਾਂ ਮੁੱਕ 


ਜਾਣਗੀਆਂ, ਪਰ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਜਤ ਸੈਪੂਰਣ ਨਹੀ" ਹੋ ਸਕੇਗਾ, ਉਹ ਅਧੂਰਾ 
ਹੀ ਰਹੇਗਾ । 
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9. 
ਭਾਗ ਤੀਜਾ ਹ 
ਫਰਿਸ਼ਤੇ ਕਿਆਮਤ, ਲੋਖਾ-ਪੱਤਾ, 
ਫ਼ 
ਬਹਿਸ਼ਤ-ਦੋਜ਼ਖ਼ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਹ 
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ਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਫਰਿਸ਼ਤੇ 
ਤੇ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੇ ਪ੍ਰਭੂਸਰੂਪ ਵਿਚ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦੀ ਰੋੱਦ 
| ਵੀ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ । ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਉਹ ਸੂਖਮ ਰਚਨਾ ਹੈ, ਜੋ ਖਾਣ-ਪੀਣ, ਤੋਂ” ] 
| ਰਹਿਤ ਤੇ ਨੂਰੀ ਹੈ । ਏਹਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿਚ ਸਮੇ ਸਮੇਂ ਕਈ ਰ੍ 
ਉਤਾਰ-ਚੜ੍ਹਾ ਆਉਂਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਇਸਦੇ ਨਾਲ ਹੀ_ਏਹ ਪ੍ਰਭੂ ਤੇ ਬੈਦਿਆਂ 
ਵਿਚਾਲੇ ਇਕ ਵਾਸਤਾਂ ਹਨ । ਏਰਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੇ ਭਗਤ-ਜਨਾਂ ਤੇ ਆਪਣੀ 
ਰ੍‌ ਅਕਾਸ਼ ਬਾਣੀ ਉਤਾਰਿਆ ਕਰਦਾ ਹੇ ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਗੁਹਜ ਗਿਆਨ ਬਖਸ਼ਿਆ 
ਕਰਦਾ ਹੈ । ਇਉ” ਜਾਣ ਲਓ ਕਿ ਜਿਵੇ' ਪ੍ਰਭੂ ਸਭ ਦੀ ਕੁੱਖ ਦੂਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਰੋਟੀ ਰਾਹੀਂ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਆਪਣੇ ਭਗਤ-ਜਨਾਂ ਤੇ ਪਰਗਟ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ 
| ਆਪਣੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਰਾਹੀਂ । 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੇ ਫ਼ਗਿੜਤਿਆਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਵੀ ਮੰਨੀ ਹੈ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਤੋ ਰਹਿਤ ਦਸਕੇ 
ਰ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਸਾਂਝ ਦਰਸਾਈ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ 
| ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
| ਸਿਦਕ ਸਬੂਰੀ ਸਾਦਿਕਾ 
ਸਬਰੁ ਤੋਸਾ “ਮਲਾਇਕਾ” 
[ਵਾਰ ਸ੍ਰੀ ਰਾਗ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ ਕੋਰੇ 
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ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਤਾ ਨੇ “ਮਲਾਇਕ” ਪਦ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਦਿਆਂ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਮਲਾਇਕ--ਮਲਕ ਦਾ ਬਹੁ ਵਚਨ । 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ, ਦੇਵਤੇ ।” 

[ਸਿਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 2863 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਲਾਇਕਾ--ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ, ਫਰਿਸਤਿਆਂ ਦਾ ।” 

[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 88 
ਇਸ ਤੋਂ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਮਲਾਇਕ ਜਾਂ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹਨ | 
ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਖਾਸ-ਖੁਰਾਕ, ਤੋਸ਼ਾ, ਸਥਰ ਹੀ ਹੈ । 
ਹਸਤ ਲਿਖਤ ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸੁਣੀ ਸੈਦ ਕਰੀਮ ਦੀਨ ਜਾਣੇ ਸਚ ਨਾਹੁ । 
“ਨੂਰੀ ਚਾਰ ਫ਼ਰੇਸ਼ਤੇ' ਚਾਰਿ ਕਤੇਬ ਗਵਾਹੁ । 
[ਮਹਿਮਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੰਨਾਂ 100 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਵਾਕ ਵਿਚ ਫਰਿਸਤਿਆਂ ਨੂੰ 
ਨੂਰੀ ਮੰਨਿਆਂ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ ਚਾਰੇ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਤੌਰੈਤ, 
ਜ਼ਬੂਰ, ਅੰਜੀਲ ਤੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਇਸ ਦੇ ਗਵਾਹ ਹਨ ਕਿ ਚਾਰੇ ਹੀ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਨੇ ਆਪਣੇ “ਨੂਰ” ਤੋਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਲਿਆਂਦੇ ਹਨ । ਇਹ ਸਾਡੇ 
ਵਾਂਗ “ਮਿੱਟੀ ਦੇ ਭਾਂਡੇ” ਜਾਂ “ਮਾਂਸ ਦੇ ਭਾਂਡੇ” ਨਹੀ ਹਨ । ਇਹ ਸਥੂਲ ਨਹੀਂ, 
ਸੂਖਮ ਹਨ । 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਫ਼ਰਮਾਨ “ਸਬਰ ਤੋਸਾ ਮਲਾਇਕਾ” ਦਾ ਭਾਵ 
ਏਰੋ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਖਾਣ-ਪੀਣ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਹਨ 
ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਤੋਸ਼ਾ, ਖਾਧ-ਖੁਰਾਕ, ਸਬਰ ਹੀ ਹੈ ਅਤੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ “ਨੂਰੀ ਚਾਰ 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ” ਫਰਮਾ ਕੇ ਏਹੋ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸੂਖਮ ਹਨ । ਸਾਡੇ ਵਾਂਗ 
ਸਥੂਲ ਨਹੀਂ ਹਨ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਸ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ<- 
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“ਇਸਲਾਮ ਦੀਆਂ ਕਿਤਾਬਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਫਜਿਸਤੇ ਖ੍ਰਦਾ ਦੇ ਨੂਰ ਤੱ ਪੈਦਾ 
| ਹੋਏ ਹਨ । ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਭੁਖ ਤੋਹ ਨਹੀਂ ਲਗਦੀ ।” 
[ਮਿਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੈਨਾ 2407 


ਰਜ਼ਰਤ ਮੁਹੈਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦਾਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :- 


40492 54944 5450 <-੩- 
(੬=੭੭ ੭੦੦੯ 


ਅਰਥਾਤ :--ਫ਼ਰਿਸਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਨੂਰ_ਤੋਂ` ਤੇ ਜਿੰਨ _ਅਗਨੀ ਤਤ ਤੱ 
ਰਚੇ ਗਏ ਹਨ । 

ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾਈ!ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਚਾਰ ਮੁੱਖ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦੇ ਨਾਂ ਇਜਰਾਫ਼ੀਲ, ਜਬਰਾਈਲ, ਮੋਕਾਈਲ ਤੇ ਅਜ਼ਰਾਈਲ 
ਵੱਸੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ- 

ਇਸਰਾਫੀਲ, ਜਬਰਾਈਲ, ਮੇਕਾਈਲ ਪਛਾਣ । 

ਅਜਰਾਈਲ ਫ਼ਰੇਸ਼ਤਾ ਚਾਰ ਮੁਅੱਕਲ ਜਾਣੇ । 
] ਚਾਰ“ ਵਾਰਸ ਤਖਤ ਦੇ ਹੁਕਮੀ ਬੇਦੇ ਚਾਰ । 
ਰ੍ ਸਦਾ ਹਜ਼ੂਰੀ ਤਿਸ ਰਹਿਣ ਜੋ ਥੀਵੇ ਅਵਤਾਰ । 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਤਾਂ: ਬਾਲਾ; ਪੰਨਾ 209 


ਅਰਥਾਤ :--ਇਸਰਾਫ਼ੀਲ, ਜਬਰਾਈਲ; ਮੇਕਾਈਲ ਤੇ ਅਜ਼ਰਾਈਲ ਪ੍ਰਭੂ 
ਦੇ ਚਾਰ ਮੁਖ ਫਰਿਸ਼ਤੇ ਰਨ । ਇਹ ਚਾਰੋਂ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਤਖ਼ਤ ਦੇ ਵਾਰਸ ਹਨ ਅਤੇ 
ਪ੍ਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮੀ ਬੇਢੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਸਦੇ ਹੁਕਮ ਅਨੁਸਾਰ ਰੀ ਵਿਚਰਦੇ ਹਨੇ । 
ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਇਹ ਹਿੰਮਤ ਹੀ ਨਹੀਂ ਕਿ ਓਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕਿਸੇ ਆਗਿਆ ਦਾ 


1000406103006100.09... 


ਉਲੰਘਣ ਕਰ ਸਕਣ ।! 


ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੈਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇਂ ਇਕ ਹਦੀਸ ਵਿਚ ਚਾਰੇ ਮੂਖ 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦੇ ਨਾਵਾਂ ਤੇ ਕਰਤਵਾਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


੮2੯੬੭ ਵਟ ੮੫੬ 2੨੨੪੬ 
ਹੂੰ=<= ੫ 0੧੨੬੨੪੯੧੭ <੬<- :੭੨॥ 
.0੪੩੭੨-. ੫੨੭, ਹੱ? ੪੩. ੬੩੭ 
੧੨ ੨੮੨੧੬-੬੯੮੧੭ ੪-੨ ੩੨੭੭ 
੨੭੯੯੬ ੭੨੬੭੭ ਹ==<<੨੨ << 

(<੭੬੨੦੭)੫੧੯੧੬੫ ੧੨ ੧੪=੧੦੧੭ 

ਅਰਥਾਤ--'ਜਬਰਾਈਲ” ਜੇਗ ਦਾ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਹੈ ਤੇ ੨ (ਉਸਦਾ ਕੈਮ ਨਬੀਆਂ 
ਤੇ ਰਸੂਲਾਂ ਤੇ ਅਕਾਸ ਬਾਣੀ ਉਤਾਰਨਾ ਹੈ । “ਮੇਕਾਈ 
ਹੈ । ਹਰੇਕ ਕਣੀ ਉਸੇ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਵਰੰਦੀ ਹੋ । ਇਸਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਇਹ 
ਫਰਿਸਤਾ ਸਾਰੇ ਜੀਅ-ਜੈਤ ਨੂੰ ਰਿਜ਼ਕ ਪਹੁੰਚਾ ਕੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਦਾ ਹੈ । 
“ਮਲਕੁੱਲ ਮੌਤ'` (ਇਜ਼ਰਾਈਲ) ਦਾ ਕਰਤਝ ਸਾਰੇ ਜੀਅ-ਜੋਤ ਨੂੰ ਮਾਰਨਾ ਹੈ । 
ਭਾਵੇ' ਉਹ ਧਰਤੀ ਤੇਂ ਵਸਦੇ ਹਨ ਤੇ ਭਾਵੇ” ਸਮ੍ਦਰਾਂ ਵਿਚ ਤੇ “ਇਸਰਾਫ਼ੀਲ” 
ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਅਮਾਨਤਦਾਰ ਹੈ । 


।ਲ'` ਵਰਖਾ ਦਾ ਫਰਿਸ਼ਤਾ 


(1) ਚੇਤੇ ਰਰੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੁਕਮੀ ਬੈਦੇ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹੁਕਮੀ ਬੈਦਾ ਹੁਕਮ ਕਮਾਫ਼ੈ 
ਹੁਕਮੈ _ਕਢਦਾ ਸਾਹਾ ਹੇ 
(ਮਾਰੂ, ਮ: ਹੈ, ਪੰਨਾਂ 1054 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੁਕਮੀ ਬੰਦਾ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਵਿਚ ਹੀ ਵਿਚਰਦਾ 
ਹੈ । ਉਹ ਤਾਂ ਸਾਹ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਕਮ ਨਾਲ ਹੀ ਲੈਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ 
ਅਵੱਗਿਆ ਹੋ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੜਦੀ; ਕਿਉ” ਜੁ ਉਸਦੀ ਆਪਣੀ ਕੋਈ_ਵੀ` ਇੱਛਾ 
ਨਹੀ' ਹੁੰਦੀ । 
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ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਸਿ ਆ ਨੂ ਆ ਦਾ 
09੧ ੬੮੨੭ 9੩੬੧ ੫੨ 
੦੯੦੭੭) 1 429489 22,44੨ 


ਅਰਥਾਤ :--ਫ਼ਰਿਸਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੀ ਹੀ ਪਾਲਣਾਂ ਕਰਦੇ ਹਨ । ਓਹ 
ਪਰਦੇ ਕਿਸੇ ਹੁਕਮ ਦੀ[ੋਅਵੱਗਿਆਂ ਕਰਨ ਤੇ ਸਮਰਥ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹਨ । ਜੌ ਓਹਨਾਂ 
ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਊਹੋ ਰੀ ਓਰ ਕਰਦੇ ਹਨ । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਪੰ ਰੀ 
0 
% %੮੬੭੮-੭੧ ੧" ਸੀ 


੯95 )੭੭2%੧੧੦% 2੭ ਹਾਟ” 


ਅਰਥਾਤ--ਜਿਹੜਾਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦਾ; ਤੇ ਉੱਸ ਦੇ ਰਸੂਲਾਂ 
ਦਾ, ਅਰਥਾਤ ਜਿਸਨੂੰ “ਜਬਰਾਈਲ ਤੇ “ਐਕਾਈਲ” ਨਾਲ ਵੈਰ ਹੈ, ਉਹ 
[ ਅੱਲਾਹ ਦਾ ਵੈਰੀ ਹੈ । 
[ ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ “ਜਬਰਾਈਲ'” ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰੰਭੂ ਨੇ ਜਗ ਦੇ 
ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਆਤਮਕ ਪਾਲਣਾ ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਹੈ ਅਤੇ 'ਮੇਕਾਈਲ” 
ਸਰੀਰਕ ਪਾਲਣਾ ਦਾ ਮੁਖ ਪ੍ਰਬੋਧਕ ਹੈ, ਜੌ ਏਹਨਾਂ ਦਾ ਇਨਕਾਰੀ ਤੇ ਵੈਰੀ ਹੈ, ਉਹ 
ਵਾਸਤਵ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਵਲੋਂ ਕੀਤੇ ਗਏ ਸਰੀਰਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਪਾਲਣਾ ਦੇ ਪ੍ਰਬੋਧ 
ਦਾ ਇਨਕਾਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਅੱਲਾਹ ਦਾ ਵੀ ਵੈਰੀ ਹੈ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ “ਅਜ਼ਰਾਈਲ'” ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਦਾਂ 
ਤਾਂ ਖਾਸ ਤੌਰ ਤੇ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ ਹੈ ਅਤੇ ਇਸਨੂੰ ਮੌਤ ਦਾ ਫਰਿਸ਼ਤਾ ਦੇ! ਫਂ ਗਿਆਂ ਹੈ; 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਦੱਸਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-” 


890 


ਸਮਸਰ ਮੂਇ “ਅਜਰਾਈਲ”' ਗਿਰਫਤਹ 
ਦਿਲ ਹੋਚਿ ਨ ਦਾਨੀ ॥ 
[ਤਿਲੰਗ, ਵ: 5, ਪੰਨਾ 721 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਮੇਰੇ ਸਿਰ ਦੇ ਵਾਲ ਮੌਤ ਦੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ, “ਅਜ਼ਰਾਈਲ” ਨੇ ਫੜੇ 
ਹੋਏ ਹਨ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 721 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“ਅਜ਼ਰਾਈਲ”' ਫ਼ਰੇਸ਼ਤਾ ਹੌਸੀ ਆਇ ਤਈ ।” 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ ਮ: ਸ: 1 , ਪੰਨਾ 953 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਮਰਨ ਸਮੇ" “ਅਜਰਾਈਲ”” ਫਰੇਸ਼ਤਾ ਉਸਦੇ ਪ੍ਰਾਣ 
ਕਢਣ ਲਈ ਨੀਅਤ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ_ਥਾਈ' “ਅਜਰਾਈਲ” 
ਫਰਿਸਤੇ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਉਸਨੂੰ ਮੌਤ ਦਾ _ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਦੱਸਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 315, 723, 734, 1020, 1084 ਤੇ 
1381 ਆਦਿ) । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਮੌਤ ਦੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਨੂੰ “ਮਲਕ ਉਲ ਮੌਤ” 
ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ ;-- 
“ਮਲਕਲ ਮਉਤ'' ਜਾ ਆਵਸੀ ਸਭ ਦਰਵਾਜੇ ਭੈਨਿ । 
[ਸਲੌਕ ਫਰੀਦ, ਪੰਨਾ 1383 


(1) ਕੌਸ਼ਾਂ ਵਿਚ ਅਜ਼ਰਾਈਲ ਨੂੰ ਮੌਤ ਤਾ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ-- 


''ਇਜ਼ਰਾਈਲ :--ਇਹ ਮੌਤ ਦਾ ਦੇਵਤਾ ਹੈ ।” 


[ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 2427 
ਅਰਥਾਤ :-- 


“ਇਜ਼ਰਾਈਲ--ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਾਣ ਕਢਣ ਵਾਲਾ ।” 
[ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੰਨਾ 982 
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ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਵੀ ਅਜ਼ਰਾਈਲ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਨੂੰ ਮਲਕੁੱਲ ਮੌਤ 
। ` ਦਾ ਠਾਂ ਦਿੱਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਿਲਨ ਸਜਾਈ ਬਹੁਤੀਆਂ “ਮਲਕ ਉਲ ਮੌਤ” ਹਜ਼ੂਰ । 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਪੰਨਾਂ 15% 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਬਚਨ ਵਿਚ ਮੌਤ ਦੇ 
ਫ਼ੰਗਤੇ ਨੂੰ “ਮਲਕਉਲ ਮੌਤ” ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਵੀ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਇਹ ਵੀ 
ਨਿਰਲੁ ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰ ਹੈ । ਇਹ ਇਕ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਕਿ “'ਅਜ਼ਰਾਈਲ” 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਨੂੰ ਜੋ ਮੌਤ ਦਾਂ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਹੈ--ਇਸਲਾਂਮੀ ਕਿਤਾਬਾਂ ਵਿਚ “ਮਲਕਉਲ 
ਮੋਤ” ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ 
“੭ %੧ ਗਰ ੭2”: 
ਅਰਥਾਤ--ਤੁਹਾਂਡੇ ਉੱਤੇ ਮੋਤ ਦਾ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ “ਮਲਕਉਲ ਮੌਤ? ਨੀਅਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ, ਉਹੋ ਹੀ ਤੁਹਾਡੀ ਜਿੰਦ ਕਢਦਾ ਹੈ। ਤੁਸੀਂ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ 
| ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਹੀ ਪਰਤਾਏ ਜਾਉਗੇ । 
| ਇਹ ਅਸੀਂ ਵਸ ਚੁਕੇ ਹਾਂ ਕਿ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਮੌਤ ਦੇ 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ “ਅਜ਼ਰਾਈਲ” ਦਾ ਕੰਮ ਲੌਕਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਾਣ ਕਢਣੇ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ | 
ਇਸਦਾਂ ਦੂਜਾਂ ਨਾਂ ੫ਮਲੁਕਉਲ ਮੌਤ” ਵੀ ਦੱਸਿਆਂ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ 
ਵੀ ਇਸ ਫਰਿਸ਼ਤੇ ਨੂੰ ਮੌਤ ਦਾ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ, ਅਰਥਾਤ <ਮਲਕਉਲ ਮੌਤ” ਵੀ ਕਿਹਾਂ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਕਈ ਬਾਈ ਤਾਂ ਇਸਨੂੰ ਕੇਵੇਲ ਪਮਲਕ” ਦਾ ਹੀ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
॥ ਫ਼ਰੀਦਾ ਜਿਤੁ ਦਿਹਾੜੈ ਧਨ ਵਰੀ ਸਾਹੇ ਲਏ ਲਿਖਾਇ । 
“ਘਲਕੁੰ? ਜਿ ਕੈਨੀ ਸੁਣੀਦਾ ਮੁਹੁ ਦੇਖਾਲੋ ਆਇ । 
[ਸਲੋਕ ਫ਼ਰੀਦ, ਪੰਨਾ 1317 


ਅਰਥਾਤ :-- 
ਫ਼ਰੀਦਾ ਦੂਹੁ ਦੀਵੀ ਬਲੌਦਿਆ "ਮਲਕੁ”” ਬਹਿਠਾ ਆਇ । 
ਗੜ੍ਹ ਲੀਤਾ ਘਟੁ ਲੁਟਿਆ ਦੀਵੜੇ ਗਇਆ ਬ੍ਰਝਾਇ ॥ 
[ਸਲੋਕ ਫ਼ਰੀਦ, ਪੰਨਾ 1380 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਮੌਤ ਦੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ 
“ਅਜ਼ਰਾਈਲ” ਜਾਂ “ਮਲਕਉਲ ਸੌਤ” ਨੂੰ “ਮਲਕ” ਹੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਅਨੁਸਾਰ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਵਰਤੇ ਗਏ 
“ਮਲਕ” ਪਦ ਦਾਂ ਅਰਥ ''ਮਲਕਉਲ ਸੌਤ”', ਮੌੜ ਦਾ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਹੀ ਹੈ । 
(ਵੇਖੋ ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਪੁੰਨਾ 1377. ਤੇ 1380) ਸੋ 
'ਅਜ਼ਰਾਈਲ” ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਦਾ ਦੂਜਾ ਨਾਂ “ਮਲਕ”! ਜਾਂ 'ਮਲਕਉਲ” ਮੌਤ ਵੀ 
ਹੈ। ਸ: ਬ: ਕਾਨ ਸਿੰਘ ਜੀ “ਅਜ਼ਰਾਈਲ” ਬਾਰੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ-- 
“ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ 'ਮਲਕਉਲ ਮੌਤ” ਵੀ ਹੈ।” 
?' [ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 2497 
ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦੇ 
ਕਰਤਬ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤੇ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਨੇ “ਇਸਰਾਫ਼ੀਲ” ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
“'ਇਸਰਾਫ਼ੀਲ” ਫ਼ਰੇਸਤਾ ਜਦ ਫੂਕੇਸੀ ਕਿਰਨਾਇ 
ਜਿਸੀ ਅਸਮਾਨ ਇਉ” ਉਡਸਨ ਜਿਉ ਧੇਵਾ ਪਿੰਵ ਕਪਾਹਿ । 
(ਜਨਮ ਸਾਬੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਪੁੰਨਾ 196 
ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਨਾਭਾ ਨੇ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਇਸਰਾਫੀਲ--ਇਹ ਪ੍ਰਲਯ ਦੇ ਵੇਲੇ ਤੁਰੀ ਵਜਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੈ । 
ਇਸਦੇ ਨਰ ਸਿੰਘੇ ਦੀ ਧੁਨੀ ਨਾਲ ਦੁਨੀਆਂ ਵਿਚ ਪ੍ਰਲਯ ਆਵੇਗੀ ਅਰ 
ਕਬਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਮੁਰਦੇ ਉਠਣਗੇ ।” 


[ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 2427 


ਹਉ 


ਇਕ ਹੌਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
“'ਇਸਰਾਫੀਲ--ਪਰਲਯ ਵੇਲੇ ਬਿਗਲ ਵਜਾਉਣ ਵਾਲਾ ।” 
[ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੰਨਾ ਹਨੋਤੋ 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਲਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
0 
੦੧,੦੩੭ ਸਿ ਟ੬੯੨-4% 
੪੨ ਿ ੯5੬44 £੬%।। << 2 
(ਰਿ 44੨“ 
ਅਰਥਾਤ :--ਬੇਸ਼ੱਕ ਨ ਦਿਨ ਸ਼ੂਰ ਫੂਕਿਆ ਜਾਏਗਾ, ਜੀਵਤ ਕਿ 
ਨਰਸਿੰਘਾ ਵਜਾਇਆ ਜਾਏਗਾ । ਤੁਸੀਂ ਉਸ ਦੀ ਧੁਨੀ ਸੁਣ ਕੇ ਟੋਲੀਆਂ ਦੀਆਂ 
ਟੋਲੀਆਂ ਤੇ ਜੱਥਿਆਂ ਦੇ ਜੱਥੇ ਮੇਰੇ ਹਜਰੂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਜਾਉਗੇ । ਉਸ ਦਿਨ ਅਕਾਸ਼ 
ਖੋਲ੍ਹ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏਗਾ; ਇੱਥੋ' ਤਕ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਬੂਹੇ ਬੂਹੇ ਹੋ ਜਾਣਗੇ । ਪਹਾੜ 
ਆਪਣੀਆਂ ਥਾਂਵਾਂ ਤੋਂ ਹਿਲ ਜਾਣਗੇ । ਇਥੋਂ ਤਕ ਕਿ ਉਹ ਰੇਤ ਵਾਂਗ ਹੋ ਜਾਣਗੇ । 
ਇਸਲਾਮੀ ਪੂਸਤਕਾਂ ਵਿਚ ਨਰਸਿੰਘਾ ਵਜਾਉਣ ਵਾਲੇ ਫਰਿਸਤੇ ਦਾ ਨਾਂ 
''ਇਸਰਾਫ਼ੀਲ”” ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ '“ਜਬਰਾਈਲ” ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਦਾ ਕਰੜਬ 
ਰੱਬ ਦੇ ਰਸੂਲਾਂ ਉਤੇ ਅਕਾਸ਼ ਬਾਣੀ ਉਤਾਰਨਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਆਪ ਨੇ 
ਹਜ਼ਰਤ ਮੁਹੰਮਦ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਤੇ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਦਾ ਆਇਤਾਂ ਲੈ ਕੇ ਆਉਣਾ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ (ਵੇਖੋ ਨਾਨਕ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਪੂਰਬਾਰਧ ਅਧਿਆਇ 59, ਸੂਰੋਜਦੇ 
ਜਨਮ ਸਾਥੀ ਪੰਨਾ 147, ਤੇ ਜਨਮਸਾਖੀ ਭ: ਮਨੀ ਸਿੰਘ, ਪੰਨਾ £18 ਆਦਿ) 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਹਜ਼ਰਤ “ਜਬਰਾਈਲ” ਬਾਰੇ ਇਹ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਕਿ :-- 
ਹਜ਼ਰਤ “ਜਬਰਾਈਲ'” ਧੈਗੈਬਰ ਕੋ ਮਹਿਰਾਜ ਮੈ ਲੈ ਗਏ 


[ਜਿਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 561 


ਤੇ 


ਅਰਥਾਤ :-- 
ਪਇਿਕ ਦਿਨ “ਜਬਰਾਈਲ” ਤੁਸਾਡੇ ਪੈਰੈਬਰ ਨੂੰ ਮੈਰਾਜ ਸੈਲ 
ਗਿਆਂ ਸੀ ।” 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਪੰਨਾਂ 244 
ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ “ਜਬਰਾਈਲ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਾਕਫ਼ੀ ਦਿੱਤੀ 


ਹੈ ਕਿ “- 
ਪਜਿਬਰਾਈਲ--ਜੋ ਖੁਦਾ ਦਾ ਪੈਗਾਮ ਪੈਗੈਬਰਾਂ ਤਕ ਲੈ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ । ਇਸੇ ਮਲਕ ਮੁਹੰਮਦ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਕੁਰਾਨ ਦੀਆਂ ਆਇਤਾਂ ਸਮੇਂ ਸਮੇ 
ਪੂਰ ਲਿਆ ਕੇ ਦਿੱਤੀਆਂ ਸਨ ਵਿ 
[ਮਹਾਨ ਕੌਸ਼, ਪੰਨਾ 2227 
ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਜਬਰਾਈਲ=-ਪ੍ਰਮੋਸ਼ਰ ਦੇ ਸ੍ਰਪਨੇ ਲਿਆਉਣ ਵਾਲਾਂ !” 
[ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੰਨਾ 962 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ “ਐਕਾਈਲ” ਨੂੰ ਵਰਖਾ ਦਾ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ 


ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਪ੍ਰੰਡ ਇਸ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਰਾਹੀਂ 
ਵਰਖਾ ਵਰ੍ਹਾ ਕੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ “ਰਿਜ਼ਕ” ਪਹ੍ਹੋਚਾਉਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਸਰੀਰਕ 
ਪਾਲਣਾ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਕਰਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਫ਼ਰਮਾਉਂਦੇ ਹਨ ਕਿ -- 
ਹੁਕਮ ਹੋਇਆ “ਸੇਕਾਈਲ” ਨੂੰ ਝੜ ਲਾਈਏ ਭਾਰਾ । 
ਜਿਨਮ ਸਾਂਖੀ, ਭਾਂ: ਬਾਲਾ; ਪੇਠਾ 28 
ਅਰਥਾਤ :-“ਮੈਂਕਾਈਲ'”” ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਦਾ ਕਰਤਬ ਵਰਖਾ ਵਰਾਉਣ ਤੇਂ 
ਲੋਕਾਂ ਲਈ ਉਪਜੀਵਕਾ ਪੋਦਾ ਕਰਨਾਂ ਹੈ । 
ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਂਭਾ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾਂ ਹੈ ਕਿ== 
ਹਨ ਜੋ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਰਿਜ਼ਕ ਪਹੁੰਚਾਉੱਦਾਂ ਤੇ ਵਰਖਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ।” 
[ਮਹਾਨ ਕੋਜ਼; ਪੈਨਾਂ 


ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਦਾਂ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਹੋ9ਡ 


“ਮੇਕਾਈਲ=-ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਰੋਜੀ ਵੇਡਣ ਵਾਲਾਂ ।” 
ਬਾਣੀ ਪ੍ਰਕਾਸ਼, ਪੈਨਾ 952 
ਇਕ ਹੋਰ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਚਾਰ ਮੁਖ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦੇ ਕਰਤਬਾਂ ਬਾਰੇ 
ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 

“ਇਜ਼ਰਾਈਲ--ਜਾਨ ਕੱਢਣ ਵਾਲ, ਜਬਰਾਈਲ--ਰੱਬ ਦੀ ਵਹੀ 
ਲਿਆਉਣ ਵਾਲਾ, ਅਸਰਾਫ਼ੀਲ--ਕਿਆਮਤ ਦੇ ਦਿਨ ਕਿਰਨਾ (ਬਿਗਲ) 
ਫੂਕਣ ਵਾਲਾ, ਜਿਸ ਨਾਲ ਮੁਰਦੇ ਜੀਅ ਉਠਣਗੇ ਤੇ ਹਿਸਾਂਬ ਹੋਵੇਗਾ । 
ਮੇਕਾਈਲ--ਰੌਜ਼ੀ ਵੈਡਣ ਵਾਲਾ ।” 

[ਗੁਰਮਤਿ ਫ਼ਲਾਸਫੀ ਪੈਨਾ 38 


ਚਿਤਰ ਗੁਪਤ ਕਿਰਾਮਨ ਕਾਤਬੀਨ 


ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਹੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੀ ਕਹਾਣੀ ਨੂੰ ਸੁਰਖਿਆ ਕਰਨ ਲਈ ਦੋ 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਨੀਅਤ ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ ਅਤੇ ਏਹ ਦੌਵੇ' ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਣੀ ਦੇ ਚੈਗੇ 
ਮੈਦੇ ਕਰਮ ਨਾਲੋਂ ਨਾਲ ਸੁਰੱਖਿਅਤ ਕਰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹਨਾਂ ਦਾਂ 
ਸਾਰਾ ਕਰਣੀਨਾਮ, ਨਾਲੋਂ ਨਾਲ ਤਿਆਰ ਹੋਈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਏਹਨਾਂ 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦੇ ਨਾਂ “ਚਿਤ੍ਗੁਪਤ” ਦੱਸੇ ਹਨ । ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ- 
ਲੇਖਾ ਗਿਣ ਚਿਤ੍ਰ ਗੁਪਤ । 
ਜੋ ਛਿਪ ਕਮਾਏ ਧੂੜ । 
[ਜਨਮ ਸਾਖੀ, ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੈਨਾਂ 195 
ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਪਦਿੱਤਰ ਵਾਕ ਹੈ ਕਿ-- 1 
ਗਾਵਹਿ ਚਿਤੁ ਘੁਪਤੁ ਲਿਖ ਜਾਣਹਿ । 
ਲਿਖਿ ਲਿਖਿ ਧਰਮੁ ਵੀਚਾਰੇ ॥ 
ਜਿਪੁਜੀ, ਪੰਨਾ 6 
ਅਰਥਾਤ !-- 
ਗਾਵਨਿ ਡੁਧ ਨੌ ਚਿਤੁ ਗੁਪਤੁ ਲਿਖ ਜਾਣਨਿ 
ਲਿਖਿ ਲਿਖਿ _ਧਰਮੁ ਵੀਚਾਰੇ _॥ 
[ਆਸਾ, ੧1; ਪੰਨਾਂ 8 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 


896 


ਧੋ97 


।ਚਤ੍ਰ ਗੁਪਤ ਸਭ `ਲਿਖੜੇ ਲੇਖਾ । 
ਭਗਤ ਜਨਾ ਕਉ ਦ੍ਰਿਸਟਿ ਲੋ ਪੇਖਾ ॥ 


ਆਸਾ, ਮ: ਪ, ਪੰਨਾ 398 
ਅਰਥਾਤ :-- 


ਚਿਤ ਗੁਪਤ ਦਾ ਕਾਗਦੁ ਫਾਰਿਆ 

ਜਮਦੂਤਾ ਕਛੂ ਨ ਚਲੀ ॥ 

[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 5, ਪੈਨਾ 76 

ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਹਰਿ ਕੇ ਸੇਵਕ ਸੋਹਰਿ ਪਿਆਰੇ ਜਿਨ ਜਪਿਊ ਹਰਿ ਬਚਨਾਕੀ । 
ਲੋਖਾ ਚਿਤ੍ਰ ਗੁਪਤਿ ਜੋ ਲਿਖਿਆ ਸਭ ਫ਼ੂਟੀ ਜਮ ਕੀ ਬਾਕੀ ॥ 


ਧਨਾਸਰੀ, ਮ: ਨ ਪੈਨਾ 668 
ਅਰਥਾਤ :--- 


ਚਿਤ੍ਰ ਗੁਪਤ ਜਬ ਲੋਖਾ ਮਾਗਹਿ 
ਤਬ ਕਉਣ ਤੇਰਾ ਪੜਦਾ ਢਾਕੈ ॥ 
[ਸੋਰਠ ਮ: ਨ ਪੈਨਾ 616 
ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਸਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਚਿਤ੍ਰ ਗੁਪਤ ਦਾ 


ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਕਰ ਸੁਰੱਖਿਅਤ ਕਰੀ ਜਾਣਾ ਹੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ :- 


ਕੈਮ 
ਹੈ? ਜਿਹਾ ਕਿ 

“ਧਰਮਰਾਜ ਦੇ ਚਿੜ੍ਰ_ਗੁਪਭ ਮੁਨਸੀ,.....ਜੋ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ 
ਨੂੰ ਲਿਖਣਾ ਜਾਣਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਲੋਖਾਂ ਉਤੇ ਧਰਮਰਾਜ ਜੀਵਾਂ ਦੀ 
ਤੀ ਕਰਦਾ ਹੈ । ” 


4 ॥੨੪ 


<( 


[ਸਿਬਦਾਰਸ਼ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਪੈਨਾ 6 
ਅਰਥਾਤ :-- 


“ਚਿਤਰ ਅਤੇ ਗੁਪਤ ਇਹ ਦੋ ਧਰਮਰਾਜ ਦੇ ਮੁਨਸ਼ੀ ਹਨ, ਜੌ ਸਭ 
ਦੇ ਚੌਗੋ-ਮਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਰਖਦੋ ਹਨ।” 


[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਪੰਨਾ 79 


104600./ ॥00047830600//0.0/9.. 


੦” 2੬6 ਇਆ 
“੬੬0 
੦ =੨੭੬=੬ ੭੬%੧੦੧= 6 ਤਦ 


ਅਰਥਾਤ--ਬੇਸੈੱਕ ਅਸੀਂ ਤੁਹਾਡੇ ਸਭਨ੍ਹਾਂ ਤੇ ਆਪਣੇ ਨਿਗਰਾਨ ਨੀਅਤ 
ਕੀਤੇ ਹੋਏ ਹਨ ਜੋ ਵੱਡੇ ਪਤਿਵੈਤੇ ਹਣ, ਓਹ ਹਰੇਕ ਗੱਲ ਲਿਖਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 
ਜੋ ਕੁਝ ਤੁਸੀਂ ਕਰਦੇ ਹੋ, ਉਸ ਨੂੰ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣਦੇ ਹਨ । ਬੇਸ਼ੱਕ ਭਲਾਈਆਂ 
ਵਿਚ ਵਸਣ ਵਾਲੇ ਲੌਕ ਸਦੀਵੀ ਸਵਰਗ ਵਿਚ ਰਹਿਣਗੇ ਅਤੇ ਬੁਰਿਆਰ ਲੋਕਾਂ ਦਾਂ 
ਟਿਕਾਣਾ ਨਰਕ-ਕੰਡ ਹੋਵੇਗਾ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ 
ਵਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ=- 
<ਕਰਾਮਨ--ਸਜੇ ਹੱਥ _ਨਾਲ ਨੇਕੀ ਦੇ ਕਰਮ ਲਿਖਣ ਵਾਲਾਂ । 


ਕਾਤਬੀਨ--ਥੱਬੇ ਹੱਥ ਨਾਲ ਬਦੀ ਦੇ ਕਰਮ ਲਿਖਣੇ ਵਾਲਾ।” 
[ਮਗੁਰਮਤਿ ਫ਼ਲਾਸਫ਼ੀ” 


ਪੰਨਾਂ ਗੈਥੋ 


ਨੇ ਕਰਾਮਨ _ਕਾਤਬੀਨ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਾਂਕਫ਼ੀ 


ਸ਼ੈਤਾਨ 


ਇਸਲਾਮ ਧਰਮ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰ ਸਿੱਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਤਾਂ ਉਹ 
ਸੂਖਮ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਹਨ, ਜੋ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਭਲੋ (ਕੌਮਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਕਰਦੇ 
ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਅਤੇ ਸਾਜਨਹਾਰੁ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਸੂਨੋਹਾ ਉਸ ਦੇ ਭਗਤ ਜਨਾਂ ਤੇ ਰਸੂਲਾਂ 
ਆਦਿ ਤਕ ਪਹੁੰਚਾਉ'ਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਅਨੁਸਾਰ 
ਸਾਰੇ ਜੀਅ ਜੋਤ ਵਾਸਤੇ ਰੋਜ਼ੀ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪੁਰ ਕਈ ਵਾਰ 
ਪ੍ਰਾਣੀ ਕਈ ਪਾਪਾਂ ਤੇ ਅਪਰਾਧਾਂ ਦਾ ਵੀ ਭਾਗੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ । ਇਸਲਾਮ ਦੀ 
ਸਿੱਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਕੁਕਰਮਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾਂ ਤੇ ਮੁਖ ਪ੍ਰੇਰਕ “ਯੈਤਨ' ਹੈ । ਇਹ ਲੋਕਾਂ 
ਨੂੰ ਭੈੜੇ ਕੰਮਾਂ ਵਲ ਲਾਉਣ ਦਾ ਸਿਰਤੌੜ ਜਤਨ ਕਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । ਕ੍ਰਾਨ 
ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


“₹.< ਰੀ ੭1 ਨਊੂ= 
9੨੨੫ ...4੭੦(੭_-੩0। ੨੨੬ ੦-੫-॥$ 
ਅਰਥਾੜ--ਸੈਤਾਨ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਭੁਪ-ਨੰਗ ਦਾ 
ਤੇ ਧਰਮ ਅਰਥ ਖ਼ਰਚ ਕਰਨ ਤੋਂ” ਰੌਕਦਾ ਰਹਿੰਦਾ 
ਵਲ ਪ੍ਰੋਰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 


ਡਰਾਵਾ ਦੇ ਕੇ ਭਲੇ ਕੌਮਾਂ 
ਹੈ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਭੈੜੇ ਕੰਮਾਂ 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਕ_ ਥਾਂ ਮੌਮਨ-ਮੁਸਲਮਾਨ ਨੂੰ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ 
ਹੈ ਕਿ-- 


2੬2 


੭੧੦੬੬. ੭ ਟੀ = 
2, 2੨੧੦-੯੫੨- << 
੧੪੨0੬੦੬%# 65 #%% 
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ਮਜੋਤਾਨ” ਦੇ ਪਿਛਲਗ ਨਾ ਬਣੋ । ਇਹ ਤੁਹਾਡਾ ਪੱਕਾਂ ਵੈਰੀ 
ਢਿੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਤੁਹਾਨੂੰ ਇਹ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਤੁਹਾਨੂੰ ਕੋਈ 


'ਅਰਥਾਂਤ-- 
ਹੈ। ਇਹ ਤੁਹਾਨੂੰ ਭੈੜੇ ਕੈਮਾਂ ਤੇ ਦੁਰਾਚਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰੈਰਨਾ 
ਵੀ ਕਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਤੁਸੀਂ ਅੱਲਾਹ ਬਾਰੇ ਓਹ ਗੱਲਾਂ ਕਹੋਂ, 
ਥਹੁ-ਪਤਾਂ ਨਹੀਂ । 

ਇਸ ਤੋ' ਬਿਨਾਂ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ 
ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਰੀਫ਼ ਵਿਚ “ਸ਼ੈਤਾਨ” ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾਂ ਵੈਰੀ ਵੀ 


92922. ੧੧$। € 1 


ਨ 
5੦੧੭ 524੨ ੨੪੦੩੭ 


<%. “(ਮਕਰ ਛੁ 
੧੪੬" /<-24.੬।.; 
2. 


ਤਾ ਦਾ ਵੱਡਾ ਫੈਰੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅੱਲਾਹ 


ਦੂ =>, ਅਣ 
੦ ੧-੭=ਡ੯੨੨ 
ਅਰਥਾਤ--ਬੇਸ਼ੱਕ “ਸੈਤਾਨ”” ਮਨੁੱਖ 
ਦਾ ਨਾਂ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਵੀ “ਸ਼ੈਤਾਨ” 
ਰੀ_ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ== 
ਅਵਲ ਦੁਸ਼ਮਨ ਨਫਸ਼ ਹੈ ਦੂਜਾ ਹੈ “ਸ਼ੈਤਾਨ” । 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾਂ; ਪੰਨਾ127 
ਅਰਥਾਤ--ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਵੈਰੀ _ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਆਪਣਾ ਮਨ ਹੈ, ਜੋ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪਾਪ ਤੇ ਦੁਰਾਚਾਰ ਸੋਹਣੇ ਕਰ ਕੈ ਦਸਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਓਹਨਾਂ ਵਲ ਝੁਕ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਤੇ ਦੂਜਾ ਦੁਸ਼ਮਨ ਜ਼ੋਤਾਨ ਹੈ, ਜੋ ਬਦੀਆਂ ਦਾ ਮੁੱਖ ਪ੍ਰੇਰਕ ਹੈ । 
ਪ੍ਰਸਿੱਧ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਪੰਡਿਤ ਤਾਰਾ ਸਿੰਘ “ਨਰੌਤਮ” ਨੇ “ਸੋਤਾਨ” 
ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ 
੫ਯਵਨੋ' ਕੇ ਮਤ ਮੇ' ਏਕ ਪ੍ਰੋ ਕੋ ਬੁਰੇ ਕਾਮੇਂ 


ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦਾ ਵੈਰੀ 


ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਨਾਰੀ ਵਜੂਦ ਮਾਨਾ ਹੈ ਸ 
[ਸਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ ਹੋ24 


ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਕੋਸ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ- 
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“ਐਤਾਨ--[ਸ਼ੈਤਾਨ ! ਸਤਨ (ਮੁਖਾਲਫ਼ ਹੋਣਾ) ਤੇ ਪਾਰਸੀ, ਯਹੂਦੀ 
ਤੇ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ ਦੇ ਮਤ ਵਿਚ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਬੁਰੇ ਕੈਮ ਵਲ ਪ੍ਰੇਤਨ ਵਾਲੇ 
ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ ਦਾ ਨਾਮ ਸ਼ੈਤਾਨ ਹੈ । ਜਿਸ ਨੇ ਖੂਦਾ ਦੇ ਬਣਾਏ ਆਦਮੀ 
ਗੁਨਾਹਗਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ ।” 


0੦੧੩ 


[ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਕੌਸ, ਪੰਨਾ 179 

ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਵੀ ਸ਼ੌਤਾਨ ਨੂੰ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਨਹੀ” 
ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੋ; ਸਗੋ ਇਸ ਨੂੰ ਅਗਨੀ ਤੱਤ ਤੋ ਸਜਿਆ ਜਿੰਨ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। 


ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨਾਭਾ ਨੇ ਸ਼ੈਤਾਨ ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਰੈ ਕਿ-- 
“ਬਾਈਵਲ ਤੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਇਕ ਫਰਿਸ਼ਤਾ ਦੱਸਿਆ 
144 ਕੁਰਾਨ ਸ੍ਰੀਫ਼ ਅਨੁਸਾਰ ਸ਼ੈਤਾਨ ਕੇਵਲ ਅਗਨੀ ਤਤ ਤੋ 


[ਮਹਾਨ ਕੋਸ਼, ਪੰਨਾ 688 
ਸ: ਬ: ਕਾਨ੍ਹ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਵੀ 'ਐਤਾਨ” ਫ਼ਰਿ਼ਤਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । 
ਇਹ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਤੇ ਵੀ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਵਰਣਨ 
ਨਹੀ ਕੀਤਾ ਗਿਆ । ਇਹ ਸੱਚ ਹੈ ਕਿ “ਸ੍ਰਤਾਨ'` ਅਗਨੀ ਤਤ ਤੋਂ ਰੋਂਦ 
ਵਿਚ ਆਇਆ ਹੈ । ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੋਂ ਤਾਂ “ਨੂਰੀ” ਹਨ । ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦਾ ਮਾਦਾ 
ਜਾਂ ਤੱਤ ਅੱਗ ਨਹੀ' ਹੈ । ਉਹ “ਨੂਰ'” ਤੋਂ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਂਦੇ ਗਏ ਹਨ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਨੇ ਤਾਂ ਹੱਦ ਹੀ ਮੁਕਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ, ਓਹਨਾਂ ਨੇ 
“ਸ਼ੈਤਾਨ” ਨੂੰ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋ ਫਰਿਸ਼ਤਿਆਂ_ਦਾਂ ਉਸਤਾਦ ਲਿਖ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ-- 
“'ਫਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਦਾ ਉਸਤਾਦ ਅਜ਼ੋਜ਼ੀਲ (ਸੈਤਾਨ) ਜਿਸ ਨੂੰ ਆਦਮ 
ਨੂੰ ਸਿਜਦਾ ਨਾਂ ਕਰਨ ਦੇ ਦੋਸ਼ ਵਿਚ ਬਹਿਸ਼ਤ ਤੋਂ` ਕੱਢਿਆ ਗਿਆਂ 
[ਗੁਰਮਤਿ ਫਿਲਾਸਫ਼ੀ 
ਧੰਨਾ 38 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ “ਸ਼ੈਤਾਨ” ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਟੈ ਕਿ-- 


੮੨ ਫੂ<4ੰ 
ਅਰਥਾਤ--'ਸੈਤਾਨ'` ਇਕ ਜਿੰਨ ਸੀ; ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਨਹੀਂ” ਸੀ । ਜਿੰਨ 
ਅਗਨੀ ਤਤ ਤੋ ਹੋਂਦ ਵਿਚ ਆਏ ਹਨ । 
ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ “ਸ਼ੈਤਾਨ” ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ 
ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਅਰਥਾਤ--''ਸੈਤਾਨ”” ਕਾਫ਼ਰਾਂ ਤੇ ਨਾਫ਼ਰਮਾਨਾਂ ਵਿਚੋ ਸੀ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਵਿੱਤਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਭੈੜੇ 
ਕੌਮਾਂ ਦਾ ਸੂਖ ਪ੍ਰੇਰਕ “ਸ਼ੈਤਾਨ” ਨੂੰ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ 
ਪਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਅੱਧਾ ਸਾਜਿਆ ਗਿਆਂ ਸੀ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨਾਰੀ ਹੁਕਮ _ਨ_ ਮੰਨਿਆ 
ਤਿਹ ਰਖਿਆ ਨਾਉ “ਸੇਤਾਨ” । 
[ਜਨਮਸਾਬੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 181 
ਅਰਥਾਤ--ਨਾਰੀ ਵਜੂਦ (ਅਗਨੀ ਤਤ ਤੋਂ ਸਾਜੇ ਗਏ) ਸ਼ੈਤਾਨ ਨੇ 
ਅਵੱਗਿਆਂ ਕੀਤੀ ਸੀ; ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਸ਼ੈਤਾਨ ਦੇ ਨਾਂ ਤੇ ਪ੍ਰਸਿਧ ਹੋ ਗਿਆ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਆਪ ਨੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੇਤੇ ਰਾਹ “ਸ਼ੈਤਾਨ ਦੇ ਸਭ _ਆਤਸ਼ ਹੀ ਤੇ ਹੋਇ । 
ਆਤਸ਼ _ਬਾਂਹਰ _ਜੌ ਰਹੋ ਨੂਰ ਖੁਦਾਈ ਸੋਇ । 
ਜਿਨਮਸਾਥੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 181 
ਸੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਂਜ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਪਰਗਟ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ _ਸੈਤਾਨ ਅਗਨੀ ਤਤ ਤੋ ਸਾਜਿਆ ਗਿਆ, ਇਕ ਨਾਰੀ ਵਜੂਦ ਹੈ । 
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ਇਸ ਨੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਅਵੱਗਿਆ ਕੀਤੀ ਸੀ । ਇਹ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਨਹੀ ਸੀ । 
ਇਕ ਤਾਂ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤੇ “ਨੂਰੀ” ਹਨ ਤੇ ਦੂਜੇ ਓਹਨਾਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਵੀ ਹੈ ਕਿ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਕਿਸੇ ਆਗਿਆ ਦਾ ਉਲੌਘਣ ਕਰਨਾ ਜਾਂ _ਅੱਵਗਿਆ ਕਰਨੀ ਓਹਨਾਂ ਦੇ 
ਵਸ ਵਿਚ ਹੀ ਨਹੀਂ ਹੈ । ਬਾਬਾ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਵੀ ਫਰਿਸਤਿਆਂ ਨੂੰ “ਹੁਕਮੀ ਬੇਦੇ” 
ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਵੀ ਏਹੋ ਹੈ ਕਿ ਓਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਅੱਵਗਿਆਂ ਕਰ ਹੀ 
ਨਹੀ ਸਕਦੇ, ਸਗੋ" ਓਹ ਤਾਂ ਸਾਹ ਵੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਆਗਿਆ ਵਿਚ ਹੀ ਲੈਦੇ 
ਹਨ 1 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ” “ਸ਼ੈਤਾਨ” ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਕੁਕਰਮਾਂ ਦਾ ਮੁਖ ਪ੍ਰੇਰਕ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਦਰਜ ਹੈ ਕਿ-- 
ਵੇਦੀਨਾ ਕੀ ਦੋਸਤੀ ਵੇਦੀਨਾ ਕਾ ਖਾਣੁ । 
ਸਿਫਤੀ ਸਾਰ ਨ ਜਾਣਨੀ ਸਦਾ ਵਸੈ “ਸੈਤਾਨੁ । 
[ਵਾਰ ਸੂਹੀ ਮ: 3, ਪੰਨਾ 190 
ਅਰਥਾਤ--ਬੇਂਦੀਨਾਂ ਨਾਲ ਮਿੱਤਰਤਾ ਰੱਖਣ ਵਾਲੇ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨਾਲ ਖਾਨ- 
ਪਾਨ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਲੌਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਸਿਫ਼ਤ-ਸਲਾਹ ਦੀ ਸਾਰ ਨਹੀਂ ਜਾਣ ਸਕਦੇ । 
ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਸਦਾ “ਸ਼ੈਤਾਨ” ਹੀ ਵਸਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਜੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਤੀਹ ਕਰਿ ਰਖੋ ਪੰਜ ਕਰਿ _ਸਾਥੀ 
ਨਾਉ ''ਸੈਤਾਨ ਮਤੁ ਕਟਿ ਜਾਈ । 
[ਸਿਰੀਰਾਗ, ਮ: 3, ਪੰਨਾ 24 
ਅਰਥਾਤ--ਤੀਹ ਰੋਜ਼ੇ ਰੱਖਨ ਵਾਲੇ ਤੇ ਪੰਜ ਨਿਮਾਜ਼ਾਂ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲੋਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੂੰ 
ਸਦਾ ਹੀ ਸ਼ੈਤਾਂਨ ਤੋ" ਖ਼ਬਰਦਾਰ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ । ਕਿਤੇ ਓਹ ਏਹਨਾਂ 
ਨੂੰ ਬੇਅਸਰ ਹੀ ਨਾ ਬਣਾ ਦੇਵੇ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ 
“ਸ਼ੈਤਾਨ” ਦਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 
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ਮੁਇਆ ਜੀਵਦਿਆ ਗਤਿ_ ਹੋਵੈ ਜਾ ਸਿਰਿ ਪਾਈਐ ਪਾਣੀ । 
ਨਾਨਕ ਸਿਰ ਖੁਥੇ ਸੌਤਾਨੀ ਏਨਾਂ ਗਲਿ ਨ ਭਾਣੀ । 
ਵਾਰ ਮਾਝ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾਂ 280 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਅਕਲੀ ਸਾਹਿਬ ਸੇਵੀਐ ਅਕਲੀ ਪਾਈਐ ਮਾਨ । 
ਅਕਲੀ ਪੜਿ ਕੈ ਬੁਝੀਐ ਅਕਲੀ ਕੀਚੋ ਦਾਨੁ । 
ਨਾਨਕ ਆਖੈ ਰਾਹੁ ਏਹੁ ਹੋਰਿ ਗਲਾ “ਸੈਤਾਨਹ” । 
[ਵਾਰ ਸਾਰੰਗ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1246 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਏਹਨਾਂ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕਾਂ ਵਿਚ ਵੀ “ਸ਼ੈਤਾਨ” 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਮੰਨਿਆਂ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਕੁਕਰਮਾਂ ਦਾਂ ਸੌਮਾ ਤੇ ਮੁਖ ਪ੍ਰੇਰਕ 
ਵੱਸਿਆ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ" “ਸ਼ੈਤਾਨ” ਦਾ ਵਰਣਨ 
_ ਕੀੜਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 
1. ਜਿਰਿ ਲਾਗਾ ਜਮ ਡੋਡ੍‌ ਤਾ ਪਛੁਤਾਨਿਆਂ । 
ਬਿਨ ਪੂਰੇ ਗੁਰਦੇਵ ਫਿਰੈ _ਸੈਤਾਨਿਆਂ । 
ਵਾਰ ਜੈਤਸਰੀ ਸ: ਮ: 5, ਪੰਨਾਂ 708 
2. ਦਿਲ ਖਲਹਲੂ ਜਾਂ ਕੈ ਜਰਦ ਰੂਬਾਨੀ । 
ਛਡਿ ਕਤੇਬ ਕਰੈ __ “ਸੈਤਾਨੀ” । 
[ਭੈਰਉ ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 1162 
3. ਫਰੀਦਾ ਕੂਕੇਦਿਆ ਦਾਗੇੱਦਿਆ ਮਤੀ _ਦੇਦਿਆ ਨਿਤ । 
ਜੋ ਸੈਤਾਨ _ਵੈਝੀਇਆ ਸੋ ਕਿਤ _ਫੇਰਹਿ ਚਿਤ । 
[ਸਿਲੋਕ ਫ਼ਰੀਦ, ਪੰਨਾ 1378 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਏਹਨਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਤੇ ਸਲੌਕਾਂ ਵਿਚ ''ਸ਼ੈਤਾਨ” 
ਦੀ ਹੋਂਦ ਮੰਨੀ ਗਈ ਹੈ । 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਵਿਚ ਵੀ ਅਨੇਕ ਥਾਈਂ ਸੈਂਤਾਨ ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 148, 148, 157, 159, 163, 179, 181, 195, 
197, 199, 218, ਤੇ 221 ਆਦਿ) 
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ਮਹਾਰਾਜ ਦਾ ਇਹ ਵਾਕ ਵਰਨਣ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ-- 
ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਫਰਮਾਇਆ ਲਿਖਿਆਂ ਵਿਚ ਕਿਤਾਬ । 
ਬਿਨਾ,ਇਬਾਦਤ ਬੈਦਗੀ ਰਾਲ' ਹੋਰ “ਸੈਤਾਨ” । 
[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸ, ਪੈਨਾ 269 
ਸੋ ਗੱਲ ਕੀ, ਏਹਨਾਂ ਸਾਰੇ ਹੀ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿਧ_ਹੋ_ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਸ਼ੈਤਾਨ ਦੀ ਹੋੱਦ ਨੂੰ ਵੀ ਮੈਨਦੇ ਸਨ । ਗੁਰੂ ਜੀ 
ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ “ਸ਼ੈਤਾਨ ਅਗਨੀ ਤਤ ਤੋਂ ਸਾਜਿਆ ਗਿਆ ਸੀ ਤੇ ਇਸ ਨੇਂ 
ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਅੱਵਗਿਆ ਕੀਤੀ ਸੀ । ਇਹ ਫ਼ਰਿਸ਼ਤਾ ਨਹੀਂ_ਸੀ_1 
ਫਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਨੂਰੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ । 
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ਇਸਲਾਮੀ ਸਿੱਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਆਮਤ ਜਾਂ ਪਰਲੈ ਤੇ ਯਕੀਨ ਰੱਖਣਾ ਵੀ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ । ਇਸਲਾਮ ਦੇ ਪੈਜ ਮੁਖ ਸਿਧਾਂਤ--ਅਲਾਹ ਤੇ ਈਮਾਣ, ਜਰਿਸਤਿਆਂ 
ਅਰਸ਼ੀ ਪੁਸਤਕਾਂ, ਸਾਰੇ ਜ਼ਸੂਲਾਂ ਤੇ ਸਰਧਾਂ ਤੇ ਕਿਆਮਤ ਤੇ ਭਰੋਸਾ-ਵਿਚੋਂ ਔਤਮ 
ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਕਿਆਮਤ ਨਾਲ ਹੀ ਹੈ । ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਕ 
ਸ਼ਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਵੀ ਨੀਅਤ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਇਸ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਔਤ ਹੋ ਜਾਏਗਾ 
ਤੇ ਬਾਕੀ ਕੇਵਲ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਰਹੇਗਾ । ਉਸ ਸਮੇ” ਨੂੰ ਇਸਲਾਮੀ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਵਿਚ ਦੋਰਿਵਹਿਦਤ ਇਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੋਣਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ । ਇਸ 
ਬਾਰੇ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਇਸ 1 ! ਆਣ ੧1 (ਮਦ ਨੂੰ ੭ 
0 ੬੨੭੭ (3੨੭ ੦ 
922 ਹ<= ਰੰ ਰੰ [ 
4 ਆ 
<੧੨੭ ੬੧ 2੫. 
ਅਰਥਾਤ :--ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਹਰੇਕ ਛੌਟੀ ਵੱਡੀ ਚੀਜ਼ ਚਲਾਇਮਾਨ ਤੇ 
ਨਾਸਵਾਨ ਹੈ । ਇਕੋਇਕ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਹੀ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਤੇ ਕਾਲ-ਰਹਿਤ ਹੈ । 
ਇਕ ਸਿੱਖ ਵਿਦਵਾਨ ਜੀ ਲਿਖਦੇ ਹਨ ਕਿ :-- 

“ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਇਹ ਵੀ ਇਕ ਕੇ“ਦਰੀ ਖਿਆਲ ਹੈ ਕਿ ਦੁਨੀਆਂ 
ਦਾ ਇਕ ਅਖੀਰਲਾ ਦਿਨ ਹੋਵੇਗਾ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਹ 'ਰੌਜ਼ ਕਿਆਮਤ' ਯਾ 
(ਹਸ਼ਰ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ । ਸਾਰਾ ਜਗਤ ਫਨਾਹ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਦ ਇਕ ਮੈਦਾਨ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰਮੇਸ਼ਰ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਮਨੁੱਖ ਮਾਤਰ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਦੇਣਾਂ 
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| ਹੋਵੇਗਾ ਤੇ ਆਪਣੀ ਕਰਨੀ ਅਨ੍ਸਾਰ ਫਲ ਜਾਂ ਢੰਡ ਭੁਗਤਨਾ ਪਵੇਗਾ ।” 
ਜੀਵਨ ਕਿਰਣਾਂ, ਪੰਨਾ 70 
ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਇਸਲਾਮੀ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਲਈ ਇਕ 
| ਸਮਾਂ ਨੀਅਤ ਹੈ, ਜਦ ਕਿ ਸਾਰਾ ਕੁਝ ਹੀ_ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਏਗਾ ਅਤੇ ਸਾਰਿਆਂ ਨੇੰ ਹੀ 
[ ਆਪਣੇਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਪੇਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ_ਦਾ ਲੋਖਾ ਦੇਣਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹਨਾਂ 
| ਅਨੁਸਾਰ ਢੰਡ ਫਲ ਭੁਗਤਣਾ ਹੈ । ਇਜੇ ਹੀ ਵਾਵ ਨੂੰ ਰਖ ਕੇ ਇਸਲਾਮ ਨੇਂ ਪ੍ਰਭੂ 
| ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
€੧4211੪? 
€0੯੮।4੭੨ 00 - 
ਅਰਥਾਤ :--ਪ੍ਰਭੂ ਢੇਡ-ਫਲ ਦੇ ਦਿਨ ਦਾ ਮਾਲਕ ਹੈ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਦੀ ਬਾਣੀ ਤੋਂ` ਪਰਗਟ ਹੈ ਕਿ ਆਪ ਇਕ 
ਈਸ਼ਵਰ ਨੂੰ ਮੈਨਣ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਕਿਆਮਤ ਨੂੰ ਵੀ ਮੈਨਦੇ ਸਨ । ਆਪਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸਾਰ ਵੀ ਇਹ ਸਾਰਾ ਵਿਸ਼ਵ ਚਲਾਇਮਾਨ ਹੈ । ਇਕ ਸਮਾਂ ਅਜੇਹਾ ਆਵੇਗਾ; 
ਜਦ ਕਿ ਇਸ ਦਿਸਦੇ ਜਗਤ ਦੀ ਹਰੇਕ ਚੀਜ਼ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਵੇਗੀ । ਇਹ ਚੰਨ 
ਸੂਰਜ ਤੇ ਲੱਖਾਂ ਤਾਰੇ ਵੀ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣਗੇ । ਕੇਵਲ ਇਕੋਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਬਾਕੀ 
ਰਹੇਗਾ ਅਰਥਾਤ ਉਸ ਸਮੇ” “ਦੌਰਿ ਵਹਿਦਤ” ਹੋਵੇਗਾ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ 
ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਅਲਾਹੁ ਅਲਖੁ ਅਗੈਮੁ ਕਾਦਰੁ ਕਰਣਹਾਰੁ ਕਰੀਮੁ । 
ਸਭ ਦੁਨੀ ਆਵਣ ਜਾਵਣੀ ਮੁਕਾਮੁ ਏਕ ਰਹੀਮੁ । 
ਮੁਕਾਮ ਤਿਸ ਨੋ ਆਖੀਐ ਜਿਸੁ ਸਿਸਿ ਨ ਹੋਵੀ ਲੇਖੁ । 
ਅਸਮਾਨ _ਧਰਤੀ ਚਲਸੀ ਮੁਕਮੂ ਉਹੀ ਏਕੁ 1 
ਦਿਨ ਰਵਿ ਚਲੈ ਨਿਸਿ ਸਸਿ ਚਲੈਂ ਤਾਰਿਕਾ ਲਖ ਪਲੋਇ । 
ਮੁਕਾਖ਼ੁ ਉਹੀ ਏਕੁ ਹੈ ਨਾਨਕਾ ਸਚੁ ਬੂਗੋਇ । 
ਸਿਰੀ ਰਾਗ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 64 
ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ 
ਮੂਖ ਰੱਖ ਕੇ ਇਹ ਨੌਟ 
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“ਦਿਨ ਅਤੇ ਸੂਰਜ ਚਲੇ ਜਾਣਗੇ, ਰਾਤ ਅਤੇ ਚੈਨ ਚਲੇ ਜਾਣਗੇ 
ਲਖਾਂ ਤਾਰੇ ਲੋਪ ਹੋ ਜਾਣਗੇ । ਬਸ ਰਹਿਣਾ ਕੇਵਲ ਉਸੇ ਇਕ ਨੇ ਹੈ । 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੰਨਾ 6& 
ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਨ ਸੂਰ ਸਸਿ ਮੈਡਲੋ । 
ਸਪਤ ਦੀਪ ਨਹ ਜਲੋਂ । 
ਐਨ ਪਉਣ ਥਿਕ੍ਹਨ ਕੋਈ । 
ਏਕੁ ਤੁਈ ਏਕ ਤੁਈ । 
[ਵਾਰ ਮਾਝ, ਸ: ਮ: 1, ਪੋਨਾ 144 
ਅਰਥਾਤ :--ਸੂਰਜ, ਚੋਦ ਤੇ ਸੱਤੇ ਦੀਪ ਤੇ ਪਾਣੀ, ਹਵਾ ਆਦਿ ਕੋਈ 
ਵੀ ਚੀਜ਼ ਬਾਕੀ ਨਹੀ" ਰਹੇਗੀ । ਸਭ ਕੁਝ ਨਸ਼ਟ ਹੋਂ ਜਾਏਗਾ । 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਕਿਆਮਤ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫੁਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :- 
“ਇਸਰਾਫੀਲ”` ਫਰੇਸ਼ਤਾ ਜਦ ਫੂਕੇਸੀ ਕਿਰਨਾਇ । 
ਜਿਮੀ ਅਸਮਾਨ ਇਉਂ ਉਡਸਨ ਜਿਉ ਪੇਵਾ ਪਿੰਝੇ ਕਪਾਹਿ । 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 139 


ਅਰਥਾਤ :--ਜਦ ਮਿਆਮਤ ਹੋਵੇਗੀ, ਤਾਂ `ਇਸਰਾਫੀਲ ਫਰੇਸਤਾ ਨਰ 
ਸਿੰਘਾ ਵਜਾਵੇਗਾਂ । ਏਹ ਸਾਰੇ ਆਕਾਸ਼ ਤੇ ਪਤਾਲ ਨਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਣਗੇ । 
ਕ੍ਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਡੀ 


੬੨੭੬੭ =(ਤ 4੨੪ ਨ “੨੯੭੨ &% 
ਸਿਵ 9440 


ਅਤ 23 ਹੈ 
੫੨੬੬ 
6 < ੧੦) (੪੨ ? 9#੨੨॥ 


ਅਰਥਾਂਤ :--ਹਜ਼ਰਤ “ਇਸਰਾਵੀੜ ਰਾਹੀ" ਨਰਜਿੰਘਾ ਵਜਾਇਆ 
ਜਾਏਗਾ, ਤਾਂ ਇਹ ਆਕਾਸ਼ ਤੇ ਪਤਾਲ ਆਪਣੇ ਅਸਥਾਨਾਂ ਤੋ ਹਿਲ ਜਾਣਗੇ ਤੇ 
ਉਹ ਟੋਟੇ ਟੋਟੇ ਹੋ ਜਾਣਗੇ । ਉਸ ਦਿਨ ਨੀਅਤ ਘਟਨਾ ਵਾਪਰ ਜਾਏਗੀ ਤੇ ਆਕਾਸ਼ 
ਤੇ ਪਤਾਲ ਪਾਟ ਜਾਣਗੇ ਤੇ ਉਹ ਖੋਖਲੇ ਭਾਸਣਗੇ । 


੦੨ ੨. 

ਲਖਾ-ਪਤਾ 

ਕਿਆਮਤ ਜਾਂ ਐਤਲੇ ਦਿਨ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਵਿਚਾਂਰਹੂਵੀ 

] ਸੀ ਕਿ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਵਟਾਂਦਰੇ ਵਿਚ ਦੈਡ-ਫਲ ਭੌਗੇਗਾ । ਪ੍ਰਭੂ 

| ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਤੋਂ ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਲੇਖਾ ਲਵੇਗਾ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ 
ਹੈ ਕਿ -- 


ਨਾਨਕ ਆਖ ਰੇਂ ਮਨਾਂ ਸੁਣੀਐ ਸਿਖ ਸਹੀ । 
ਲੇਖਾਂ ਰਬ੍ਹ ਮੈਗੋਸੀਆ ਬੈਠਾ ਕਢਿ ਵਹੀ । 
ਤਲਬਾ ਪਉਸਨਿ ਆਕੀਆ ਬਾਕੀ ਜਿਨਾਂ ਰਹੀ । 
ਅਜਰਾਈਲ ਫਰੇਸਤਾਂ ਹੌਸੀ ਆਦਿ ਤਈ । 
ਅਵਣੂ ਜਾਣੁ ਨ ਸੂਝਈ ਭੀੜੀ ਗਲੀ ਫਹੀ । 
ਕੂੜ ਨਿਖੁਟੇ ਨਾਨਕਾ ਉੜਕਿ ਸਚਿ ਰਹੀ । 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਸ: ਮ: 1 ਪੰਨਾ 98 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ 
ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤੀ ਹੈ ਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਤੋ' ਉਸ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਲੇਖਾ 
ਲਏਗਾ । ਅਰਥਾਤ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਕਰਣੀ ਭਰਣੀ ਪਏਗੀ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੁਭ ਕਰਮ ਘਟ 
ਤੇ ਬੂਰੇ ਕਰਮ ਵਧੇਰੇ ਰੋਣਗੇ, ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ ਦੌਡ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏਂਗਾ । ਉੜਕ ਜਿੱਤ 
ਸੌਚ ਦੀ ਹੀ ਹੋਵੇਗੀ ਤੇ ਕ੍ੜ ਨਿਖੁਟ ਜਾਏਗਾ । 
ਇਸ ਬਾਰੇ ਕ੍ਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਦਲ "ਆ 2$॥ "੭੧ 
2੨੦ 


9.<੧<੨੦੨=੬੧>੭ ਮਾ ੧੬੧ 
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ਅਰਥਾਤ :--ਹਰੇਕ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੇ ਆਪਣੇ _ਸਾਜਣਹਾਹ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜੂਰ ਪੇਸ਼ 
ਹੋਣਾ ਹੈ ਅਤੇ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਲੌਖਾ ਦੇਣਾ ਹੈ । 
ਇਕ ਹੋਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਬਾਕੀ ਵਾਲਾ ਤਲਬੀਐ ਸਿਰਿ ਮਾਰੇ ਜੈਦਾਰ ਜੀਉ । 
ਲੇਖਾ ਮੋਗੇ ਦੇਵਣਾ ਪੁਛੇ ਕਰਿ ਬੀਚਾਰੁ ਜੀਉ । 
ਸਚੇ ਦੀ ਲਿਵ ਉਬਰੇ ਬਖਸੇ ਬਖਸਣਹਾਰੁ ਜੀਉ । 
[਼ਹਿਹੀ ਮ: 1, ਪੰਨਾ 761 
ਲੇਖੇ-ਪੱਤੇ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਵੀ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਸਭਨਾ ਕਾ ਦਰਿ ਲੇਖਾ ਹੋਇ । 
ਕਰਣੀ ਬਾਝਹੁ ਤਰੈ ਨ ਕੋਇ। 
[ਵਾਰ ਰਾਮਕਲੀ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 952 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਫ਼ਰੀਦਾ ਚਾਰਿ ਗਵਾਇਆ ਹੰਢਿ ਕੈ ਚਾਰਿ ਗਵਾਇਆ ਸੰਮਿ। 
ਲੇਖਾ ਰਬੂ _ਮੈਗੇਸੀਆ ਤੂ ਅਹੋ ਕੇਰੇ ਕੈਮਿ । 
ਅਰਥਾਤ :--ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਰਿਆਂ ਤੋਂ ਲੇਖਾ ਲਵੇਗਾ ਤੇ ਕੋਈ ਵ1 
ਆਪਣੀ ਸ਼ੁਭ ਕਰਣੀ ਤੋਂ` ਬਿਨਾਂ ਤਰ ਨਹੀਂ ਸਕੇਗਾ । ਕਿਸੇ ਸਿਧਾਂਤ, ਵਿਚਾਰ ਜਾਂ 
ਅਕੀਦੇ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਆਪਣਾ ਲੈਣ ਨਾਲ ਹੀ ਕੋਈ ਪ੍ਰਾਣੀ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ 
ਸੁਰਖਰੂ ਨਹੀ" ਹੋ ਸਕੇਗਾ । 


ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- 


=ੰ% ੧੧੭22 ਕੱ 2 0 
੯੬ ਵੜ ੬੭੪੭੫ ੬੬੮4 ਨ 
੦49 6੬23 2224, 
੬੫6 6੬9੨1 “ਉਵ <-%-੩੫॥ 
੦%%੭ €੩ 


ਅਰਥਾਤ :--ਜਿਸ ਦਿਨ ਨਰ ਸਿੰਘਾ ਵਜਾਇਆ ਜਾਏਗਾ ਤੇ ਕਿਆਮਤ ਆ 
ਜਾਏਗੀ । ਉਸ ਦਿਨ ਅਪਰਾਧੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਹਾਲਤ ਵਿਚ ਉਠਾਇਆ ਜਾਏਗਾ ਕਿ 
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ਅੱਖਾਂ ਨੀਲੀਆਂ ਹੋ _ਗਈਆਂ_ਹੌਣਗੀਆਂ ।......--“ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸਰਧਾਲ੍ੂਆਂ ਨੇ ਸ਼ੁੱਭ 
ਕਰਮ ਕੀਤੇ ਹੋਣਗੇ, ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕੋਈ ਸਹਿਮ ਨਹੀਂ” ਹੋਵੇਗਾ, ਕਿਉ ਕਿ ਓਹਨਾਂ 
ਨਾਲ _ਕੋਈ ਧੱਕਾ ਨਹੀ" ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ । ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਸ਼ੁਭ-ਕਰਮਾਂ ਦਾ 
ਚੋਗਾ ਵਟਾਂਦਰਾ ਮਿਲੌਗਾਂ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਲੋਖੇ-ਪੱਤੇ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :- 
ਹੈ ਹੈਬਤ ਤਿਤ ਦਿਨ ਕੀ ਜਿਸ ਦਿਨ ਅਦਲ ਕਰੇ । 
ਬਾਬ ਅਸਾਡੇ ਰੁਕਨ ਦੀਨ ਕੇਹਾ ਹੁਕਮ ਕਰੇ ॥ 
[ਜਿਨਮਸਾਖੀ ਵਲਾਇਤ ਵਾਲੀ 
ਪੰਨਾ 250] 
ਅਰਥਾਤ :-ਾਨੂੰ ਉਸ ਦਿਨ ਦਾ ਵੱਡਾ ਸਹਿਮ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਿਨ ਪ੍ਰਭੂ 
ਅਦਲ ਕਰੇਗਾ । ਹੇ ਰੁਕਨ ਦੀਨ ! ਪਤਾ ਨਹੀਂ” ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਸਾਂਡੇ ਬਾਰੇ 
ਕੀ ਹੁਕਮ ਦੇ ਦੇਵੇ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਤਾਂ ਲੇਖੇ ਬਾਰੇ ਇੱਥੋਂ ਤਕ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ 
ਕਿ 
ਲੇਖੈ ਕਤਹਿ ਨ ਛ੍ਰਟਿਐ ਖਿਨੁ ਖਿਨੁ ਭੂਲਨਹਾਰੁ । 
ਬਖਸਨਹਾਰ ਬਖਸਿ _ਲੈਂ ਨਾਨਕ ਪਾਰਿ ਉਤਾਰ ॥ 
[ਗਉੜੀ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 261 
ਅਰਥਾਤ :--ਹੇ ਪ੍ਰਭੂ ! ਜੇ ਤ੍ਰੋ ਸਾਬੋ ਲੇਖਾਂ ਲਿਆ, ਤਾਂ ਅਸੀਂ ਪਲ ਪਲ 
ਫੁੱਲਾਂ ਕਰਨ ਵਾਲੇਂ ਛੁਟਕਾਰਾ ਨਹੀ ਪਾ ਸਕਦੇ । ਤੋ ਸਾਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਲੇਖੇ ਦੇ ਹੀ ਬਖਸ਼ 
ਲੈ ਤੇ ਪਾਰ ਲਾ ਦੇ । 
ਚੇਤੇ ਰਹੇ ਕਿ ਜਨਮਸਾਬੀਆਂ ਵਿਚ ਵੀ ਵੱਡੇ ਵਿਸਥਾਰ ਨਾਲ ਕਿਆਮਤ ਦਾਂ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਦੋਂ` ਸਾਰਾ ਵਿਸ਼ਵ ਨਸ਼ਟ 
ਹੋ ਜਾਏਗਾ ਅਤੇ ਇੱਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਹੀ ਬਾਕੀ ਰਹੇਗਾਂ । (ਵੇਖੋਂ ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ 
ਬਾਲਾ ਪੁੰਨਾ 238 ਤੇ 289 ਆਦਿ) 
ਸ੍ਰੀ ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ ਵਿਚ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ 
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ਕਾਂਜੀ ਜਾਂ ਅਲਹ ਵ ਨਿਆਂਇ ਚੁੁਕਾਇ ਹੈ । 
ਸਭ ਰੂਹਨ ਕੌ ਅਪਵੇਂ ਨਿਕਟ ਬੁਲਾਇ ਹੈ ॥ 
[ਦਸਮ ਗ੍ਰੰਥ, ਪੰਨ 1016 
ਅਰਥਾਤ :--ਜਦ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਲੇਖਾ ਕਹਨ ਲਈ ਅਦਾਲਤ ਕਰੇਗਾ, 
ਤਾਂ ਸਾਰੀਆਂ ਰੂਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹਜ਼ੂਰ ਬੁਲਾਏਗਾ, ਅਹੁਥਾਤ ਕਿਆਮਤ ਦੇ ਦਿਹਾੜੇ | 
ਰੂਹਾਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਪੇਸ਼ ਹੋਣਗੀਆਂ । 
ਲੇਖੇ-ਪੱਤੇ ਦੇ ਸੰਬੰਧ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਰ 
ਪਰਭੂ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਅੰਗ ਹੱਥ, ਪੈਰ ਤੋ ਨਕ ਆਦਿ ਗਵਾਰੀ ਦੇਣਗੇ ਰ 
ਕਿ ਏਹਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਣੀ ਨੇ ਕੀ ਕੀ ਅਪਰਾਧ ਕੀਤੇ ਸਨ ਤੇ ਪਾਪ ਕਮਾਏ ਸਨ। 
(ਵੇਖੋ ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਪੰਨਾ $45) ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇਂ ਇਹ ਵੀ 
ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਿਨ ਕੋਈ ਦੂਜਾ ਕਿਸੇ ਦਾ ਭਾਰ ਨਹੀਂ ਚੁੱਕ ਸਕੇਗਾ; ਸਗੋੱ 
ਜਿਸ ਅੰਗ ਨੇ ਜੋ ਪਾਪ ਕਮਾਇਆ ਹੋਵੇਗਾ ਉਹੋ ਹੀ ਉਸ ਦਾ ਦੰਡ ਭੌਗੇਗਾ । 
ਇਕ ਰੱਥ ਦੇ ਵਟਾਂਦਰੇ ਵਿਚ ਦੂਜੋ ਹੱਥ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਨਹੀ” ਦਿੱਤੀ ਜਾਏਗੀ (ਵੇਖੋ 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਬਾਲਾ ਪੰਨਾ 201) ਅਤੇ-- 
ਅਹਿਕਰੁ ਕਰੇ ਸੂ ਅਹਿਕਰੂ ਪਾਏ । 
ਕੋਇ ਨ ਪਕੜੀਐ _ਕਿਸੈ ਥਾਇ । 
ਆਸਾ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 206 | 
ਦਾ ਹੀ ਵਰਤਾਰਾ ਵਰਤੇਗਾ । | 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਅਰਥਾਤ--ਉਸ ਦਿਨ ਅਸੀ" ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਮੂੰਹਾਂ ਤੇ ਮੋਹਰਾਂ ਲਾ ਦਿਆਂਗੇ ਤੇ 
ਸਾਨੂੰ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਸਰੀਰ ਦੇ ਅੰਗ ਹੱਥ-ਪੈਰ ਆਦਿ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਕਰਣੀਆਂ ਬਾਰੇ 
ਗਵਾਹੀਆਂ ਦੇਣਗੇ । 


ਪੁਲ-ਸਿਰਾਤ 


ਰ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ_ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪੁਲ-ਸਿਰਾਤ ਦਾ 
ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਅਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਤਲਵਾਰ ਨਾਲੋ ਤੇਜ਼ ਤੇ ਵਾਲ ਨਾਲੋਂ” 
ਬਰੀਕ ਦੱਸਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਮਾਨ ਹੈ ਕਿ-- 

ਸੁਣਹੁ ਕੈਨੀ “ਪੁਰ ਸਲਾਤ? ਵਾਲਹੁ ਨਿੱਕੀ ਕਹਾਇ । 
ਖੰਡੇ ਨਾਲੋਂ” ਤ੍ਰਿਖੜੀ _ਅਗਿ _ਲੌਹੇ ਜਿਉ _ਤਪਤਾਇ । 
ਤਲੇ _ਨਦੀ ਖ੍ਰ ਰਤ _ਦੀ ਉਥੇ ਲੋਂਤ _ਤਰਾਇ । 
ਸਰਪ ਅਢੂੰਹੇ ਵਿਚ ਫਿਰਹਿ ਜੋ ਕਟ ਕਟ ਪਾਪੀਆਂ ਖਾਇ 1 
ਕਟ ਉਤਾਰੇ “ਪੂਰ ਸਲਾਤ'” ਬਹੁ ਕੂਕੇ ਕਰਤ ਕਹਾਇ ॥ 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਪੰਨਾ 14 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਨੇਕੀ ਬਦੀ _ਵਿਚਾਰੀਏ _“ਮਲਕਉਲ ਮੌਤ ਹਜ਼ੂਰ” । 
ਕਣ ਉਤਾਰੇ “ਪੂਰ ਸਲਾਤ'` ਜਲ ਬਲ _ਹੌਵਨ ਧੂਰ । 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਪੰਨਾ 315 
ਅਰਥਾਤ--ਪੁਲ ਸਿਰਾਤ ਵਾਲ ਤੋਂ ਬਰੀਕ ਤੇ ਤਲਵਾਰ ਤੋਂ” ਤੇਜ਼ ਹੋਵੇਗੀ । 
ਪਾਪੀ ਜੀਉੜੇ ਉਸ ਤੋਂ ਪਾਰ ਨਹੀ” ਜਾ ਸਕਣਗੇ । ਉੱਸ ਦੇ ਹੇਠਾਂ ਬ੍ਰੰਨ ਤੇ ਰਤ ਦੀ 
ਨਦੀ ਹੋਵੇਗੀ, ਉਸ ਵਿਚ ਉਹ ਡਿਗ ਡਿਗ ਪੈਣਗੇ । ਮਲਕਉਲ ਮੌਤ ਦੇ ਹਜ਼ੂਰ 
ਨੇਕੀ ਤੇ ਬਦੀ ਦੀ ਪਰਖ ਕੀਤੀ ਜਾਏਗੀ । ੍ 
ਸ੍ਰ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪੁਲ _ਸਿਰਾਤ ਬਾਰੇ ਇਹ ਲਿਖਿਆ ਮਿਲਦਾ 
ਹੈ ਕਿ :-- 
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ਵਾਲਹੁ ਨਿਕੀ “ਪੁਰਸਲਾਤ” _ਕੈਨੀ ਨ_ਸੁਣੀਆਇ । 
ਫਰੀਦਾ ਕਿੜੀ _ਪਵੈਦੀਈ ਖੜਾਂ ਨ ਆਪੁ ਮੁਹਾਇ । 
[ਸਿਲੌਕ, ਫਰੀਦ, ਪੰਨਾ 1877 
ਅਰਬਾਤ--ਕੀ ਵਾਲ ਤੋਂ” ਬਰੀਕ ਤੁਸੀ” ਕੰਨਾਂ ਨਾਲ ਨਹੀਂ” ਸੁਣੀ ? 
ਫਰੀਦ ਜੀ ਆਖਦੇ ਹਨ ਕਿ ਫਿਰ ਆਵਾਜ਼ਾਂ ਆ ਰਹੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਤੁਸੀ ਬੇਪਰਵਾਹ 
ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕਿਉ” ਲੁਟਾ ਰਹੇ ਹੌ £ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
“ਪੂਰ _ਸਲਾਤ” ਕਾ ਪੰਥ _ਦੁਹੇਲਾ । 
ਸੈਗਿ ਨ_ਸਾਥੀ_ਗਾਵਨੁ _ਇਕੇਲਾ । 


[ਸੂਹੀ ਰਵਿਦਾਸ, ਪੰਨਾ 173 


ਅਰਥਾਂਤ-- 
“ਜਮ ਮਾਰਗ ਵਾਲਾ ਰਸਤਾ ਬੜਾ ਔਖਾ ਹੈ । ਉਥੇ ਉਸ ਦਾਂ ਕੋਈ 
ਸਾਥੀ ਨਹੀ" ਹੌਵੇਗਾ । ਇਕੱਲੇ ਜਾਣਾ ਪਵੇਗਾ ।...... “ਪੁਲ ਸਿਰਾਤ- 


ਦੌਜ਼ਕ ਦੀ ਅੱਗ ਉੱਤੇ ਬਣਿਆ ਵਾਲ ਜਿੰਨਾਂ ਬਰੀਕ ਪੁਲ, ਜਿਸ ਤੋ ਹਰ 


ਇਕ ਨੂੰ ਲੰਘਣਾ ਪਵੇਗਾ” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਬ ਗੁਰੁ ਗ੍ਰੋਥ ਸਾਹਿਬ 
ਪੰਨਾ 793 


ਇਕ ਪ੍ਰਸਿਧ ਬਜ਼ੁਰਗ ਹਜ਼ਰਤ ਇਬਨਿ ਅਰਬੀ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ-- 
_,<20੦੦੦੦।4੨। ੧੭੬) ੨੦੦ &।੩੩ 
4-<੭੬1-<੬-=-੬੭੨੭ <੫੨-੧<੦3=₹੧੭ 
2-<੫--<੧।੮$ ੭। <=੮੭-੫੬੧੬ -<੦੬ 
.<੨੭-੩੦੦! ੫੭੯ ੦-੨੭੨੦੬।-੭=<੨੬੭ 4੧੭੨੪ 
ਰ <<੨੫੦੦੧੬੭੨੧੦ ੫. 
(੬2ਟ-੧੭੧=)੧੭ 8<<੦੧- 21: ੭੯ 


ਅਰਥਾਤ _:--ਦੂਜੀ ਦੁਨੀਆਂ ਦੇ ਪੁਲ ਸਿਰਾਤ ਬਾਜੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 


ਕਿ ਉਹ ਵਾਲ ਤੋਂ ਬਰੀਕ ਤੇ ਤਲਵਾਰ ਤੋਂ” ਤੇਜ਼ ਹੋਵੇਗੀ । ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਜਗ 
ਰ੍ ਤੇ ਸ਼ਰੀਅਤ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਚਰਨਾ ਵੀ “ਪੁਲ ਸਿਰਾਤ” ਤੇ ਤੁਰਨਾ ਹੀ ਹੈ । 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ _ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਆਖੋ ਨਾਨਕ ਸ਼ਾਹ ਸਚ ਸੁਣਹੁ ਬਹਾਵਦ _ਪੀਰ । 
ਰਾਹ ਖੁਦਾਈ ਸਖਤ ਹੈ ਕਰਦਾ _ਬਹੁਤ ਜਹੀਰ । 
| ਵਾਲਹੁ ਨਿੱਕੀ ਆਖੀਐ _ਖੰਨਿਅਹੁ ਤਿਥੀ ਧਾਰ । 
ਇਕ ਕੌਲੋਂ ਬਾਰੀਕ ਹੈ ਕਿਉ ਕਰ _ਜਾਈਐ ਪਾਰ। 
ਇਹੁ ਮਨ ਹਾਂਬੀ ਰੋਇ ਰਹਿਆ ਖੁਦੀ ਤਕੱਬਰ ਨਾਲ । 
ਕਿਉ'ਕਰ ਲੰਘੀਐ ਪੀਰ ਜੀ_ਉਠ ਭਰੇ ਸੰਗ ਮਾਲ । 
[ਜਿਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ ਪੰਨਾ 210 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਕਥਨ ਵਿਚ 
“ਪੂਲ ਸਰਾਤ'` ਬਾਰੇ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਪਰਗਟ ਕਰਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਇਹ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਅਸਲ ਵਿਚ ਭੁਗਤ-ਜਨਾਂ ਤੇ ਰੱਬੀ-ਜੀਉੜਿਆਂ ਦਾ ਮਾਰਗ ਹੀ “ਪੁਲ 
ਸਿਰਾਤ”` ਤੇ ਤੁਰਨਾ ਹੈ: ਕਿਉਕਿ ਰੱਬੀ ਜੀਉੜਿਆਂ ਦੇ ਪੈਰ ਪੈਰ ਤੇ ਕਸ਼ਟ ਤੇ 
ਔਕੜਾਂ ਹੋਇਆ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ । 
ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਬਜੁਰਗ ਸ਼ੇਖ ਫ਼ਰੀਦ ਜੀ ਨੇ ਇਸੇ ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ 
ਕੇ ਆਪਣੇ ਮਾਰਗ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਵਾਟ ਹਮਾਰੀ ਖਣੀ _ਉਡੀਣੀ । 
ਖੰਨਿਅਹੁ ਤਿਖੀ ਬਹੁਤੁ ਪਈਣੀ । 
ਉਸ ਉਪਰਿ ਹੈ 'ਮਾਰਗ ਮੋਰਾ । 
ਸੇਖ ਫਰੀਦਾ ਪੰਥ ਸਮਾਰਿ ਸਵੇਰਾ । 
। [ਸੂਹੀ, ਫ਼ਰੀਦ, ਪੰਨਾ 194 
ਅਰਥਾਤ :-- 


“ਸਾਡੀ ਸੜਕ ਬੜੀ ਉਦਾਜ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਹੈ । ਤਲਵਾਰ ਤੋਂ ਤੇਜ਼ 
ਅਤੇ ਪਤਲੀ (ਤੰਗ) ਹੈ । ਉਸ ਉੱਤੇ ਮੇਰਾ ਰਸਤਾ ਹੈ । (ਮੈ ਤੁਰਨਾ ਹੈ) 
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(ਪੂਲ ਸਿਰਾਤ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ।) ਰੇ ਫਰੀਦ ! ਸਵਖੜੇ ਹੀ 
ਰਸਤੇ ਨੂੰ ਸੰਭਾਲ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ 
ਪੰਨਾ 794 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਵੀ ਭਗਤ-ਜਨਾਂ ਤੇ ਰੱਬੀ-ਜੀਉੜਿਆਂ ਦੇ ਮਾਰਗ ਰ੍ 
ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਵਿਖਮ ਤੇ ਸਰਬ ਸਾਧਾਰਨ ਲੌਕਾਂ ਤੋ ਵਖਰਾ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ | 
ਕਿ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ :-- । 
ਭਗਤਾਂ ਕੀ ਚਾਲ ਨਿਰਾਲੀ । 
ਚਾਲ ਨਿਰਾਲੀ ਭਗਤਾਹ ਕੇਰੀ ਬਿਖਮ ਮਾਰਗਿ ਚਲਣਾ । 
ਲਬੁ ਲੌਭ ਅਹੰਕਾਰੁ ਤਜਿ ਤਿਸਨਾ ਬਹੁਤ ਨਾਂਹੀ ਬੋਲਣਾ । | 
ਖੰਨਿਅਰੁ ਤਿਖੀ ਵਾਲਹੁ ਨਿਕੀ ਏਤੁ ਮਾਰਗਿ ਜਾਣਾ । | 
[ਰਿਅਕਲੀ, ਸਦ, ਪੰਨਾ 918 
ਅਰਥਾਤ :--ਭਗਤ ਜਨਾਂ ਦਾ ਮਾਰਰ ਵਾਲ ਤੋਂ ਬਰੀਕ ਤੇ ਤਲਵਾਰ ਤੌ” 
ਤੇਜ਼ ਹੈ । 


ਦੋਜ਼ਕ ਤੇ ਬਹਿਸ਼ਤ 


ਕਿਆਮਤ ਤੇ ਲੋਖੇ-ਪੱਤੇ ਦੇ ਨਾਲ ਹੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ 
ਇਹ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਪਾਪੀਆਂ ਤੇ ਅਪਰਾਧੀਆਂ ਨੂੰ 
“ਦੋਜਕ”” ਵਿਚ ਪਾਏਗਾ ਅਤੇ ਭਲੇ ਪੁਰਖਾਂ ਤੇ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮੀਆਂ ਨੂੰ “ਬਹਿਸ਼ਤ”? ਵਿਚ 
ਨਿਵਾਸ ਦੇਵੇਗਾ? ਜਿਹਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
| ਰਾਹੁ ਦਸਾਇ ਓਥੈ ਕੋ ਜਾਇ । 
ਕਰਣੀ ਬਾਂਝਹੁ '“ਭਿਸਤਿ” ਨਾਂ ਪਾਇ । 
[ਵਾਰ ਰਮਕਲੀ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 982 
ਅਰਥਾਤ :--ਕੋਈ ਵੀ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾਂ ਬਹਿਸ਼ਤਾਂ ਦਾ ਵਾਸ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ । 
| ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵੀ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਗੁਰ ਪੀਰ ਹਮ ਤਾ ਭਰੇਂ ਜਾ ਮੁਰਦਾਰੁ ਨਾ ਖਾਇ” । 
ਗਲੀ 'ਭਿਸਤਿ” ਨ ਜਾਈਐ ਛੁਟੇ ਸਚੁ ਕਮਾਇ । 
[ਵਾਰ ਮਾਝ, ਸ: ਮ: 1, ਪੰਨਾ 141 
[ ਅਰਥਾਤ :--ਗੁਰੂ ਤੇ ਪੀਰ ਓਹਨਾਂ ਦੀ ਹੀ ਹਾਮੀ ਭਰਨਗੇ, ਜੌ ਝੂਠ ਬੋਲ ਕੇ 
ਮੁਰਦਾਰ ਖੋਰੀ ਨਹੀ ਕਰਨਗੇ ! ਇਹ ਵੀ ਚੇਤੇ ਰੱਖੋ ਕਿ ਗੱਲਾਂ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵ) 


1. ਸੋਢੀ ਮਿਹਰਬਾਨ ਜੀ ਰਚਿਤ ਜਨਮਸਾਖੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਵਾਕ 
ਇਉ” ਹੈ :-- 


ਮੁਹੰਮਦ ਰਾਮਾ ਤਾ ਭਰੇ ਜਾਂ ਮੂਰਦਾਰ ਨ ਖਾਇ । 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ, ਪੰਨਾ 98 
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“ਬਹਿਸ਼ਤ” ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕੇਗੀ । ਸਚਿਆਰ ਹੀ ਮੁਕਤੀ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਹੋ ਸਕਣਗੇ । 
“ਦੌਜ਼ਕ” ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਕਪੜੁ ਰੂਪ ਸੁਹਾਵਣਾ ਛਡਿ ਦਨੀਆਂ ਔਦਰ ਜਾਵਣਾ 1 
ਮੈਦਾ ਚੰਗਾ _ਆਪਣਾ _ਆਪੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਪਾਵਣਾ । 
ਹੁਕਮ ਕੀਏ ਮਨਿ ਭਾਵਦੇ ਰਹਿ ਭੀੜੈ ਅਗੈ ਜਾਵਣਾ । 
ਨੰਗਾ “ਚੌਜਕਿ” ਚਾਲਿਆਂ ਤਾ ਦਿਸੈ ਖੁਰਾ ਡਰਾਵਣਾ । 
ਕਰਿ ਅਉਗਣ ਪਛੋਤਾਵਣਾ । 
ਵਾਰ ਆਸ਼ਾ ਮ: 1, ਪੈਨਾ 470] 
ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾਈ ਮਨੀ ਸਿੰਘ ਜੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦਾ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਨ ਦਰਜ 
ਹੈ. ਕਿ :-- 
੧ “ਜੋ ਵੱਢੀ ਲੈੱਦੇ ਹਨ, ਤਿਨ ਕੇ ਹਫ “ਦੌਜਕ” ਦੀ ਅੱਗ ਵਿਚ 
ਸੜਦੇ ਹਨ ।” 
[ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਮਨੀ ਸਿੰਘ, ਪੈਨਾ 198] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦਾ ਅਜਾਈਂ ਘਾਤ ਕਰਨ 
ਵਾਲਾਂ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਦੌਜ਼ਕ ਦਾ ਭਾਗੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਮਰਨ ਵਾਂਲੇ ਦੇ ਸਰੀਰ ਦੇ ਰੋਮ 
ਜਿੰਨੇ ਸਾਲ ''ਦੌਜਕ” ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪਦਾ ਕਥਨ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਮਾਰਤ ਹੈ ਜੌ ਆਦਮੀ ਬਿਨਾਂ ਗੁਨਾਹ ਕਰਾਲ । 
ਧੈੱਂਦੇ “ਦੋਜਕ”' ਹਾਵੀਏ ਜੇਤੇ ਦੇਹੀ ਵਾਲ । 
[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪੈਨਾ 442] 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਖਿਆ ਬੇਗੁਨਾਹ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਮਾਰੀਏ, ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ 
_ਕੋਸਾਂ ਜਿਤਨੇ ਬਰਸ ਮਾਰਨ ਵਾਲਾ ''ਦਜ਼ਕ”” ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਕਿਉ” ਜੁ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਖੂਦਾ ਨੇ ਆਪਣੇ ਨੂਤ ਤੋਂ ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਹੈ ।” 
[ਤਿਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪੈਨਾਂ 442] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਨਣ ਕਰ ਦ੍ਰਿਤੀ 
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ਹੈ ਕਿ “ਦੋਜ਼ਕ”” ਤੇ “ਬਹਿਸ਼ਤ” ਦਾ ਸੰਥੋਧ ਪ੍ਰਾਣੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਨਾਲ ਹੀ 
ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਫਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਇਮਾਨ ਸਲਾਮਤੀ ਮਿਲਸੀ_“ਭਿਸ਼ਤ'` ਤਿਨਾਹ । 
ਅਮਲਾਂ ਪਿਛੇ ਦੇਵਸੀ '“ਦੋਜਕ,” “'ਭਿਸ਼ਤ” ਖੁਦਾਇ । 
[ਤਿਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪਨਾ 298] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਅਨੁਸਾਰ ਲੌਕਾਂ ਦੀਆਂ ਚੀਜ਼ਾਂ ਧੱਕੇ ਨਾਲ ਖੋਹ 
ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਲੌਕ ਵੀ ਦੌਜਕ ਦੇ ਭਾਗੀ ਹੌਣਗੇ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਆਪ ਦਾ ਕਥਨ 
ਹੈ ਕਿ :- 


ਦੂਈ ਦਿਲ ਪਰ ਖਲਕ ਖਦਾਈ । 
ਖੁਸ ਖੁਸ ਲੈਦਾ ਵਸਤ੍ਰ ਪਰਾਈ । 
ਅਜਰਾਈਲ _ਤਿਨੋ ਫੜੇ ਮਾਰੇਂ । 
“ਦੋਜਕ” ਦੇ ਵਿਚ ਪਾਏ ਹੋ । 
[ਤਿਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪੈਨਾਂ 24 
ਤੇ ਪ੍ਰਤਖ ਦਰਸ਼ਨ, ਪੈਨਾ 137] 
ਗੁਰੂ ਜੀ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਚੁਗਲ ਖੋਰਾਂ ਤੇ ਲੂਣ ਹਰਾਮੀਆਂ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ ਵੀ 
ਵੌਜਕ ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ । 
| [ਵੇਖੋ ਜਨਮਸਾਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾਂ, ਪੈਨਾ 152] 
ਆਪ ਨੇ ਕੂੜਿਆਰਾ ਦਾ '“ਦੋਜਕ”” ਵਿਚ ਜਾਣਾ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ; 
ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਆਪ ਨੇ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਓਥੈ ਸਚੇ ਹੀ ਸਚਿ ਨਿਬੜੋਂ ਚੁਣਿ ਵਖ ਕਢੇ ਜਜਮਾਲਿਆ । 
ਥਾਉਨ ਪਇਨਿ ਕ੍ਰੜਿਆਰ ਮੁਹ ਕਾਲੌ “ਦੋਜਕਿ” ਚਾਲਿਆ 
[ਰਚ ਆਸਾ, ਸ: 1, ਪੈਨਾ 298] 
ਅਰਥਾਤ -ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਸੱਤੋ ਸੱਚ ਫੈਸਲੇ ਕੀਤੇ 
ਜਾਣਗੇ ਤੇ ਕੋੜ੍ਹੀਆਂ ਨੂੰ ਚੁਣ ਕੇ ਵਖ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਏਗਾ । ਕੂੜਿਆਰਾਂ ਨੂੰ ਥਾਂ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲੇਗੀ, ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਮ੍ਰੌਹ ਕਾਲੋਂ ਕਰ ਕੇ ਉਹਨਾਂ ਨੂੰ “ਦੌਜਕ” ਵਿਚ ਧਕ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਏਗਾ । 
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ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਬਹਿਸ਼ਤ” ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਅਰਦਾਸਾਂ ਵੀ 
ਕੀਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ ਵਰਨਣ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਦਾਸ ਕਬੀਰ ਤੇਰੀ ਪਨਹ ਸਮਾਨਾ । 
“ਭਿਸਤੁ” ਨਜੀਕਿ ਰਾਂਖ ਰਹਮਾਨਾਂ ! 
[ਭੈਰਉ, ਕਬੀਰ, ਪੈਨਾ 1191] 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ “ਜੱਨਤ” ਜਾਂ 'ਬਹਿਸ਼ਤ”' ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ 
ਇਹ ਦੇਗ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 
ਆਪ ਜਨਾਇ ਅਵਰੁ ਨਉ ਜਾਨੈ 
ਤਬ ਹੋਇ '“ਭਿਸਤ'” ਨਜੀਕੀ । 
[ਆਸਾ ਕਈਰ, ਪੋਨਾ 480] 
ਸ਼ਬਦਾਅਰਥ ਸ੍ਰੀ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਸ ਪਵਿੱਤਰ ਵਾਕ ਦੇ ਇਹ ਅਰਥ 
ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ ਕਿ :-- 
“(ਪਹਿਲਾਂ) ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਮਝਾ ਚੁਕੇ, ਤਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਨੂੰ ਸਮਝਣ 
ਦੀ ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰੇ, ਤਾਂ ਜਾ ਕੇ ਬਹਿਸ਼ਤ ਦਾ ਸਾਂਝੀਵਾਲ ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ ।” 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, ਪੈਨਾ 480] 
ਗੁਰੂ ਗਰਬ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੌਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਈ” “'ਦੌਜ਼ਕ” ਤੇ “ਬਹਿਸ਼ਤ” 
ਦਾ ਵਰਨਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਅਤੇ “ਬਹਿਸ਼ਤ” ਨੂੰ ਸੱਚਿਆਂ ਦਾ ਤੇ “ਦੌਜਕ” ਨੂ 
ਕੂੜਿਆਰਾਂ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ ਦੱਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਇਕ ਥਾਂ _ਵਰਨਣ 
ਹੈ ਕਿ -- 
ਪੀਰੁ ਪਛਾਣੈ “ਭਿਸਤੀ” ਸੋਈ 
ਅਜਰਾਈਲੁ ਨ “ਦੋਜ'' ਠਰਾਂ ॥ 
[ਸਾਰੂ, ਮ: 5 ਪੈਨਾ 1089] 
ਅਰਥਾਤ :-- 
“ਜੋ ਪੀਰ ਨੂੰ ਪਛਾਣਦਾ ਹੈ, ਉਹ “ਬਹਿਸ਼ਤ” ਦਾ ਹੱਕਦਾਰ ਹੈ । 
ਅਜਰਾਈਲ ਜਕ”` ਵਿਚ ਨਹੀਂ ਠੇਹਲਦਾ । 
[ਸ਼ਬਦਾਰਥ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ, 
ਪੰਨਾ 1084] 


। 
ਹੂ 
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ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਬਹਿਸ਼ਤ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀਆਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ :-- 


ਨੀ ਨ  ? । ੧੭ਕੜ੭ ਰਣ 


ਅਰਥਾਤ--ਓਹ, ਹੂਰਾਂ, ਕਾਲੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਵਾਲੀਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ ਤੇ_ਤੌਬੂਆਂ 
ਦੇ ਅੰਦਰ ਉਹਨਾਂ ਦਾ ਵਾਸ ਹੋਵੇਗਾ, ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਨੂਰ ਓਹਨਾਂ ਦੇ ਅੱਗੇ ਅੱਗੇ 
ਚਲਦਾ ਹੋਵੇਗਾ । ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਨਿਰੋਲ “ਰਾਮ ਰਸਾਇਣ ` ਪਿਲਾਈ ਜਾਏਗੀ ਜਿਸ 
ਤੇ ਕਸਤੂਰੀ ਦੀ ਮੁਹਰ ਲੱਗੀ ਹਵੇਗੀ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 

“ਭਿਸਤ ਪੀਰ ਲਫਜ ਕਮਾਇ ਅੰਦਾਜਾ । 

“ਹੂਰ”, “ਨੂਰ”, “ਮੁਸਕੁ” ਖੁਦਾਇਆ ਬੈਦਗੀ ਅਲਹ ਆਲਾ ਹੁਜਰਾਂ । 
[ਮਿਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1084 

ਅਰਥਾਤ--ਜੇਹੜੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ-ਪੀਰ ਦੀ ਆਗਿਆ ਵਿਚ ਵਿਚਰਨਗੇ 
ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਉਹ “ਬਹਿਸ਼ਤ” ਮਿਲੇਗਾ, ਜਿਸ ਵਿਚ “ਹੂਰਾਂ” ਤੇ “ਨੂਰ” ਹੋਵੇਗਾ 
ਅਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਉਥੇ ਕਸਤੂਰੀ ਵਾਲੀ ਰਾਮ ਰਸਾਇਣ ਪਿਲਾਈ ਜਾਏਗੀ ਤੇ ਓਹ 
ਉਥੇ ਸਾਜਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਬੈਦਗੀ ਵਿਚ ਰੁਝੇ ਰਹਿਣਗੇ ਤੇ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਉੱਚ' 
ਅਸਥਾਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਵੇਗਾ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਇਨਕਾਰੀਆਂ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ 'ਦੌਜਕ” 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ; ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਹਰਿ ਸੋ ਹੀਰਾ ਛਾਡਿ ਕੈ ਕਰਹਿ ਆਨ ਕੀ ਆਸ । 
ਤੇ ਨਰ “ਦੋਜਕ'” ਜਾਹਿਗੇ ਸਤਿ ਭਾਖੋ ਰਵਿਦਾਸ । 
[ਸਲੋਕ ਕਬੀਰ, ਪੰਨਾ 1327 
ਅਰਥਾਤ--ਜੇਹੜੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਹਕੀ ਨੂੰ ਛਡ ਕੇ ਦੂਜਿਆਂ ਦੀ ਓਟ ਲੈਣਗੇ, ਓਹ 
ਦੋਜਕਾਂ ਦੇ ਭਾਗੀ ਹੋਣਗੇ ! 


11111111017111121019119111141 0. ਵਿ 


ਇਕ ਹੌਰ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 
ਜੌਕਰ ਗਹਹਿ ਪਿਆਰੜੇ ਤੁਧੁ ਨ ਛੌਡਾਂ ਮੂਲਿ । 
ਹਰਿ ਛੋਡਨਿ ਸੇ ਦਰਜਨਾਂ ਪੜਹਿ ਦੌਜਕ ਕੈ ਸੂਲਿ ॥ 

[ਵਾਰ ਗਉੜੀ, ਸ: ਮ: 4, ਪੰਨਾਂ 322 
ਅਰਥਾਤ--ਜੇ ਮੈਂ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਪੁੱਲ੍ਹ ਫੜ ਲਵਾਂ, ਤਾਂ ਫਿਰ ਉਸਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ 
ਹਬੋਂ' ਨਹੀਂ ਛੱਡਾਂਗਾ; ਕਿਉਕਿ ਪ੍ਰਭੂ ਦਾ ਪੱਲਹ ਛਡਿਆਂ ਪ੍ਰਾਣੀ “ਦੌਜਕ”' ਦਾ ਭਾਗੀ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 1 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੇਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਇਹ ਗੱਲ ਵੀ ਸਪਸ਼ਟ ਅੱਖਰਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਨ 
ਕਰ ਦਿਤੀ ਹੈ ਕਿ ਰੱਬ ਦੇ ਰਸੂਲ ਦੇ ਇਨਕਾਰੀ ਵੀ “ਦੌਜਕ” ਦੇ ਭਾਗੀ ਹੋਣਗੇ, 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ--, 
ਅਨੇ ਪਹਰ ਭਉਦਾ ਫਿਰੈ ਖਾਵਣ ਸੈਦੜੇ ਸੂਲਿ । 
“ਫੇਜਕਿ” ਪਉਦਾ ਕਿਉ ਰਹੈ ਜਾ ਚਿਤਿ ਨ ਹੋਇ ਰਸੂਲਿ । 
[ਵਾਰ ਗਉੜੀ, ਮ: 2, ਪੰਨਾ 320 
ਅਰਥਾਭ--ਰੱਬ ਦੇ ਰਸੂਲ ਨਾਲ ਦਿਲੋਂ” ਪ੍ਰੀਤੀ ਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੋਂ ਪ੍ਰਾਣੀ 
ਇਸ ਮਾਤ ਲੌਕ ਵਿਚ ਵੀ ਅੱਠੇ ਪਹਿਰ ਭਟਕਦੇ ਫਿਰਨਗੇ ਤੇ ਮਰਨ ਮਗਰੋ” 
ਪਰਲੋਕ ਵਿਚ ਓਹਨਾਂ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ “ਦੌਜਕ'' ਵਿਚ ਹੋਵੇਗਾ 1 
ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਅਨੁਸਾਰ ਰਿਸ਼ਵਤ ਖੋਰਾਂ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ ਵੀ “ਦੋਜਕ” 
ਵਿਚ ਹੀ ਹੋਵੇਗਾ: ਜਿਹਾਂ ਕਿ ਇਕ ਮੁਸਲਮਾਨ ਦੇ ਮੂਹ ਰਿਸ਼ਵਤ ਲੈਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ 
ਫਰਦਿਆਂ ਇਹ ਕਹਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਮਾਲੁ ਲੋਉ ਤਉ '“ਦੋਜਕਿ” ਪਰਉ । 
ਦੀਨ ਛੋਡਿ ਦੁਨੀਆ ਕਉਂ ਭੁਰਉ । 
ਭੈਰਉ ਨਾਮ ਦੇਉ, ਪੰਨਾਂ 1166 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਹੋਰ ਵੀ ਰਈ ਥਾਈ' ਪ੍ਰਭੂ ਤੱ ਬੇਮੁਖ, 
ਪਾਪੀਆਂ, ਦੁਰਾਚਾਰੀਆਂ, ਹੈਕਾਰੀਆਂ ਤੇ ਕੂੜਿਆਰਾਂ ਆਦਿ ਦਾ '“ਦੌਜਕ” ਵਿਚ 


ਜਾਣਾ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ । (ਵੇਖੋ ਪੰਨਾ 
1381 ਤੇ 1383 ਆਦਿ) । 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਦੋਜਕੀਆਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ-- 


ਨਾ 263, 723, 1022, 1106, 


ਣੰਡ, ੯੫ ਹਰ 


ਸਿ ੧੭੧ 1 ੫੭੬ ੫੬੦੨ 
99 ਪਿ ੬੦6 


ਅਰਥਾਤ--ਅਰਥਾਤ ਜੋ ਲੋਕ ਇਨਕਾਰੀ ਹਨ ਤੇ ਸਾਡੀਆਂ ਆਇਤਾਂ ਦੀ 
ਨਿੰਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ''ਦੌਜ਼ਕ”` ਵਿਚ ਟਿਕਾਣਾ ਮਿਲੋਗਾ । ਇਹ ਅਤਿ 
ਭੈੜੇ ਲੋਕ ਹਨ । 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ “ਬਹਿਸ਼ਤ”? ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ ਹੈ ਕਿ-- 
ਅਮਰ ਹਯਾਤੀ '“ਭਿਸਤ ਵਿਚ ਪਾਸਨ ਸਚ ਅਲਾਹ । 
ਸੇਈ ਛੁਟਸਨ ਨਾਨਕਾ ਮੁਰਸ਼ਦ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਪਨਾਹ ॥ 
[ਜਨਮ ਸਾਂਖੀ ਭਾ: ਬਾਲਾ, ਪੰਨਾ 139 
ਅਰਥਾਤ--'“ਬਹਿਸ਼ਤ' ਵਿਚ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਾਣੀਆਂ ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ ਜੀਵਨ ਤੇ 
ਸਦੀਵੀ ਵਾਸ ਮਿਲੇਗਾ । ਫੇਰ ਉਹ ਅਮਰਾ ਪਦ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣਗੇ । ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਆਪਣੇ ਪੀਰ ਜਾਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਲਈ ਹੋਵੇਗੀ ਤੇ ਉਸਦੀ ਆਗਿਆ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜੀਵਨ ਬਤੀਤ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇਗਾ, ਓਹ ਉਥੇ ਸਦਾ ਹੀ ਰਹਿਣਗੇ । 
ਇਸ ਤੋਂ ਵਿਦਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ “ਬਹਿਸਤ'” ਦੇ ਭਾਗੀ ਉਸ ਵਿਚ ਸਦਾ ਹੀ 
ਰਹਿਣਗੇ, ਉਥੋਂ ਓਹਨਾਂ ਨੂੰ ਕਦੇ ਵੀ ਨਹੀ“ ਕਢਿਆ ਜਾਏਗਾ 1 
ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਕਿਹਾ ਗਿਆਂ ਹੈ ਕਿ-- 


।6000060036606108.0,ਹੂ 
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੨੭ ੧ਦ=੧, € 2 


ਇਵ <੭੦੬-੬੭) (੪-੦ ੮੮੭੧੦. 


ਤਾ ਪ4। ੬੭ 
€2੮੭=% ੫੨੨ ੬੦੭ 


ਅਰਥਾਤ--ਜੇਹੜੇ ਪ੍ਰਾਣੀ ਸਰਧਾ ਧਾਰਨ ਕਰਕੇ ਉਸਦੇ ਅਨਕੂਲ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ 
ਕਰਨਗੇ, ਓਹ “ਬਹਿਸ਼ਤ?” ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣਗੇ । ਓਹ ਉਥੇ ਸਦਾ ਹੀ ਰਹਿਣਗੇ 1 
ਓਂਹਨਾਂ ਨੂੰ ਉਥੋਂ ਕਢਿਆ ਨਹੀ" ਜਾਏਗਾ। 


ਅੰਤਮ ਬੇਨਤੀ 


ਅੰਤ ਵਿਚ ਅਸੀ ਆਪਣੇ ਸਾਜਨਹਾਰ, ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ ਮਾਰਨਹਾਰ ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ 
ਹਜ਼ੂਰ ਅਰਦਾਸ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਤਿ ਉਹ ਸਾਡੇ ਸਾਰੇ ਹੀ ਦੇਸ ਵਾਸੀਆਂ ਨੂੰ ਸੱਚੀ ਤੌਹੀਦ 
ਤੇ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਪੂਰਣ ਏਕਤਾ ਨੂੰ ਸਸਝਣ, ਅਪਣਾਉਣ ਤੇ ਉਸ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣਾਂ 
ਜੀਵਨ ਬਿਤਾਉਣ ਦਾ ਬਲ ਬਖਸ਼ੇ; ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਨਾ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ 
ਸੱਚੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਤੇ ਸੱਚੇ ਧੀਰਜ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਸਾਡੇ ਦੇਸ਼ ਵਿਚ 
ਸਥਾਂਈ ਅਮਨ ਤੇ ਸਦੀਵੀ ਸ਼ਾਂਤੀ, ਸੱਚੀ ਏਕਤਾ ਤੇ ਪ੍ਰੋਮ-ਪਿਆਰ ਦੀਆਂ ਨੀਹਾਂ ਹੀ 
ਪੱਕੀਆਂ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ । ਏਰੋ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਕੁਰਾਨ ਸ਼ਰੀਫ਼ ਵਿਚ ਇਹ ਸ਼ੁਭ- 
ਸਿਖਿਆ ਦਿਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ-- 


ਆ ੨੪ £ 0 

92840. ੬0 

4 24,%।2% €( 4੯ 

(੬੬ ੧੮ 2੨੧੪੬ 

ਅਰਥਾਤ--ਸਾਰੇ ਹੀ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰੀਓ, ਆਓ ! ਅਸੀਂ' ਸਾਰੇ 

ਹੀ ਇਸ ਗੱਲ ਤੇ ਏਕਾ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਸਾਡਾ ਸਭਨਾਂ ਦਾ ਵਿਕੋਂ ਇਕ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ ਹੈ 

ਅਤੇ ਅਸੀ" ਉਸੇ ਦੀ ਹੀ ਪੂਜਾ ਕਰਾਂਗੇ ਤੇ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਨੂੰ ਉਸਦਾ ਭਾਈਵਾਲ 
ਨਹੀਂ ਬਣਾਵਾਂਗੇ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਗਰੈਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ _ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ 
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ਹੋਇ ਇਕਤੁ ਮਿਲਹੁ ਮੇਰੇ ਭਾਈ 
ਦੂਬਿਧਾ ਦੂਰਿ ਕਰਹੁ ਲਿਵ ਲਾਇ । 
ਹਰਿਨਾਮੈ ਕੇ ਹੋਵਹੁ ਜੌੜੀ 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਬੈਸਤੁ ਸਫ਼ਾ ਵਿਛਾਇ । 
ਇਨ ਬਿਧਿ ਪਾਸਾ ਢਾਲਹੁ ਬੀਰ । 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਨਾਮ ਜਪਹੁ ਦਿਨੁ ਰਾਂਤੀ 
ਅੰਤ ਕਾਲਿ ਨਹ ਲਾਗੈ ਪੀਰ ॥ 
[ਬਸੈਤ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1185 
ਅਰਥਾੜ--ਹੇ ਭਾਈਓ ! ਆਓ, ਅਸੀਂ ਸਾਰੇ ਹੀ ਇਸ ਗਲ ਤੇ ਏਕਾ ਕਰ 
ਲਈਏ ਕਿ ਸਾਂਡਾ ਸਭਨਾ ਦਾ ਇਕੋ ਇਕ ਹੀ ਪ੍ਰਭੂ, ਸਾਜਨਹਾਰ, ਪਾਲਨਹਾਰ ਤੇ 
ਮਾਰਨਹਾਰ ਹੈ । ਅਸੀਂ' ਸਾਰੇ ਹੀ ਉਸੇ ਇਕੋ ਇਕ ਪ੍ਰਭੂ ਦੀ ਪੂਜਾ ਕਰਾਂਗੇ ਅਤੇ 
ਕਿਸੇ ਵੀ ਦੂਜੇ ਜਾਂ ਤੀਜੇ ਨੂੰ ਉਸਦਾ ਭਾਈਵਾਲ ਨਹੀਂ ਬਣਾਵਾਂਗੇ । ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੱਚਾ 
ਅਮਨ ਤੇ ਸਦੀਵੀ ਸ਼ਾਂਤੀ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਸਥਾਪਨ ਹੋ _ਸਕਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਅਸੀਂ ਸਾਰੇ 
ਏਕਤਾ ਦੀ ਲੜੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰੋਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਾਂ । ਫਿਰ ਸਾਨੂੰ ਅੰਤ ਕਾਲ ਤਕ ਕੋਈ 
ਦੁੱਖ ਜਾਂ ਪੀੜਾ ਨਹੀ ਸਤਾਏਗੀ ਤੇ ਅਸੀਂ ਸਦੀਵੀ ਸੁਖ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਵਾਂਗੇ । 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਭੂ ਨੂੰ ਮੰਨਣ ਵਾਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਇਹ ਅਸਲੀਅਤ ਵਰਣਨ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਕਿ ਓਹ ਰੱਬ ਦੇ ਰੋਗ ਵਿਚ ਰੰਗੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ; ਭਾਵ ਇਹ ਕਿ ਓੰਹਨਾਂ 
ਵਿਚ ਰੱਬ ਵਾਲੇ ਗੁਣ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਫਿਰ ਓਹ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਵਿਤਕਰਾ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ; ਸਗੋਂ ਜਿਵੇ” ਰੱਬ ਸਾਰੇ ਜੀਆ-ਜੇਤ ਨਾਲ ਇਕੋ ਜੇਹਾ ਵਰਤਾਉਂ ਓਹ 
ਵੀ ਸਭ ਦੇ ਭੁਲੇਂ ਦੇ ਚਾਹਵਾਨ ਬਣ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । ਇਸ ਬਾਰੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਹ 
ਵਰਣਨ ਹੈ ਕਿ-- 


ਜਿਨਾਂ ਨ ਵਿਸਰੈ ਨਾਮ ਸੇ ਕਿਠੇਹਾਂ । 
ਭੇਦ ਨ ਜਾਣਹ ਮੂਲ ਸਾਈ ਜੇਹਾ । 
ਆਸਾ, ਮ: 5, ਪੰਨਾ 397 


ਅਰਥਾਂਤ :-- 
ਹਰਿ ਕਾਂ ਸੇਵਕ ਸੌ ਹਰਿ ਜੇਹਾਂ । 
ਭੇਦ ਨ ਜਾਣਹੁ _ਮਾਣਸ ਦੇਹ ॥ 

[ਮਾਰੂ ਮ: 5, ਪੰਨਾ 1076 
ਅਰਥਾਂਤ--ਹਰੀ ਦੇ ਸੇਵਕ ਤੇ ਰੱਬੀ ਉਸ ਜੇਹੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ 
ਪ੍ਰਭੂ ਦੇ ਗੁਣ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਓਹ ਖੁਦਾ-ਨੂਮਾ ਬਣ ਜਾਂਦੇ ਹਨ । 

ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਆਪ ਰੀ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆ 
ਹੈ ਕਿ- 


ਜਿਨਿ ਜਾਤਾਂ ਸੋ_ਤਿਸਹੀ ਜੋਹਾਂ । 
ਅਤਿ ਨਿਰਮਾਇਲ ਸੀੜਸ ਚੇਰਾਂ । 
[ਰਾਮਕਲੀ, ਮ1 , ਪੰਨਾ 931 
ਅਰਥਾਤ :-- 
ਜੋ ਤੁਧੁ ਸੇਵਹਿ ਸੇ ਤੁਧ ਹੀ ਜੇਹੇ । 
ਨਿਰਭਉ ਬਾਲ ਸਖਾਈ ਹੈ । 
ਮਿਰੂ, ਮ: 1, ਪੰਨਾ 1021 
ਸ੍ਰੀ ਗੁਰੂ ਜੀ ਨੇ ਆਪ ਹੀ ਇਸਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਫ਼ਰਮਾਇਆਂ 
ਹੈ ਕਿ- 
“ਜਿਕੁੰ ਅੱਗ ਵਿਚ ਧੈ ਕੇ ਲੋਹਾ ਲਾਲ ਹੋ ਕੇ ਛੋਹਣ ਵਾਲੇ ਦੇ ਹੱਥ 
ਨੂੰ ਸਾੜ ਸਿਟਦਾ ਹੈ; ਤੈਸੇ ਬੈਤ ਲੌਕ ਰੱਬ _ਦਾ _ਭਜਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ _ਹਨ ਓਹਨਾਂ ਵਿਚ ਭੀ _ਰੱਬ _ਦੇ ਗੁਣ ਆਇ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ ।” 
[ਤਵਾਰੀਖ ਗੁਰੂ ਖਾਲਸਾ, ਪੰਨਾ 162 
ਹਜ਼ਰਤ ਮਿਰਜ਼ਾ ਸਾਹਿਬ ਜੀ ਮਹਾਰਾਜ ਨੇ ਇਕ ਥਾਂ ਇਹ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਕਿ :- 
“ਇਹ '“ਲਕਾ” ਦਾ ਦਰਜਾ ਉਸ ਸਮੇਂ ਰੱਬੀ-ਜੀਉੜੇ ਨੂੰ ਪੂਰਨ 
ਤੌਰ ਤੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਦ ਰੱਬੀ ਰੰਗਣ ਮਨੁੱਖੀ _ਰੈਗਣ ਤੇ 


16010,731ਮੰ8009100.,ੂ 


[ਆਈਨਾਇ ਕਮਾਲਾਤਿ ਇਸਲਾਮ ਪੰਨਾ 64 
ਸੋ ਜੇ ਅੱਜ ਅਸੀਂ ਸਾਰੇ ਭਾਰਤੀ ਹੀ ਨਹੀਂ; ਸਗੋਂ ਸਾਰੇ ਜੱਗ ਦੇ ਲੌਕ ੮ 
ਅਜੇਹੇ ਬਣ ਜਾਈਏ, ਤਾਂ ਇਹ ਸਾਰਾ ਸੈਸਾਰ ਸਵਰਗ ਦਾ ਨਮੂਨਾ ੩ਣ 
ਜਾਏ ਅਤੇ ਸਾਰੇ ਝਗੜੇ ਤੇ ਬਖੋੜੇ ਉੱਕਾ ਹੀ ਮਿਟ ਜਾਣ । 


[ ਇਤਿ: ] 
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